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KRISTEN MYSTICISME HOS EN INDER, 
SUNDAR SINGH 


Av NATHAN SØDERBLOM. 


Hvad skal der bli av Indiens og Kinas kulturer? Der er to 
spørsmaal: Vil evangeliet være i stand til at gjennemsyre dem? 
I saa fald hvor vidt vil evangeliet selv forandres? 

Svaret paa det sidste spørsmaal synes ikke at være vanskelig 
at finde. Det bedste i kristendommen, buddhismen og hinduismen 
vil forenes og tilsammen skape den nye orientalske kristendom. 
Velmenende bestræbelser for at skape en enhet av denne slags har 
frembragt merkelige blandinger, hvorav den mest utbredte og bedst 
kjendte er teosofien. Men den røber i enhver henseende sin vest- 
lige oprindelse. Et bedre begrep om, hvorledes Indien vil opfatte 
og tilegne sig kristendommen er maaske givet av Mozoomdar i 
«The Oriental Christ» (Østens Kristus) og av forskjellige andre 
frembringelser fra reformert indisk religion, f. eks. den som kalder 
sig Brahmas Samfund, «Guds Kirke». Av endnu større betydning 
er Sundar Singh, som vi her skal tale om. Hvad lærer vi av 
denne kristne mystiker fra mystikernes land? En forbausende lære 
— og en saadan som bringer vore spidsfindige spekulationer om en 
høiere enhet av bibelen og Indien til skamme. Evangeliet er ikke 
undergaat nogen forandring i ham, men det er det samme gode 
budskap, som vi kjender, med den undtagelse, at det i visse hen- 
seender tilegnes og forstaas paa en merkelig maate og gives en 
saadan fortolkning, som kan lære os noget ikke blot om Indien, 
men ogsaa om evangeliet selv, som hittil har været monopolisert 
av vesten, og som til en viss grad er blit forvandlet i dets 
billede. Jeg har læst om Sundar med voksende overraskelse og 
beundring, ikke saa meget paa grund av, at han visselig er en 
saare beundringsværdig Jesu discipel, men paa grund av evangeliets 
egen friskhet og dybde og dets menneskelige eller skal vi si dets 
guddommelige altomfattende karakter, som ikke skyldes nogen 
aabenbar tilpasning, men dets forbindelse med hjertets trang. 

- Jeg vil ordne, hvad jeg har at si, i de to hovedpunkter: Sundar 
Singh som en egte inder og Sundar Singh som en ikke mindre 
egte evangelisk kristen. Først et par ord om den lærde biografi 
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av Sundar av Canon Streeter og A. J. Appasamy. Baade vi og 
Sundar kan lykønskes til at eie en saadan. Saa vidt mig bekjendt 
findes der intet andet eksempel i religionshistorien paa, at en op- 
rindelig og elskelig, hellig personlighet, som allerede omgives av 
den mirakuløse tros fortryllelse, endnu mens han lever blir gjort 
til gjenstand for en videnskabelig granskers metodiske under søkelse, 
en undersøkelse og beskrivelse like grundig i sin sunde kritiske 
gjennemførelse som i sin dype forstaaelse av emnet. Boken er et 
mønster paa en sammentrengt, velordnet og klar avhandling. Hele 
stoffet til denne artikkel er tat derfra. 


Sundar Singh som egte inder. 


Sundar Singhs liv er saa indisk som vel mulig. Han er som 
kristen forblevet en egte inder. Han fremviser ingen blanding, 
ingen høiere enhet mellem kristen og indisk tankegang; han er 
ingen bastard. 

Dette ses allerede av den ydre livsform han har valgt. Hans 
mor indprentet ham, at idealet var at leve som tiggermunk og 
eneboer. I hendes selskap hadde drengen besøkt indiske sadhuer 
og lært at beundre dem. Sundar Singh erklærte, at det var den 
helligaand, som gjorde ham til kristen; men det var hans mor, 
som gjorde ham til sadhu. Hans eneste jordiske eiendele er hans. 
ny testamente, hans tæppe og hans sadhuklædning. Han forsøkte 
engang at bruke penge, men ikke med held. «Jeg holder ikke av 
at sætte min lid til mine lommer, men til Gud. Der kan være 
hull i lommen og der er lommetyve.» Der blir gitt ham alt, hvad 
han trænger til. Endog her i Europa klarer han sig paa samme 
maate. Hans biograf bemerker, at Pauli vane at underholde sig 
ved hjelp av sit eget arbeide passer bedre med vestens forhold. 
Sundar er en evangelisk kristen munk. I almindelighet er der mange 
trin mellem en tiggermunks verdensfjernhet og en fast, sikret til- 
værelse med alle moderne nødvendighetsgjenstande. Men Sundars 
ydre liv er en taus og gavnlig dom over «det komfortable kristen- 
liv». «Komfortabel» fromhet har tendens til at brede sig, skjønt 
krigens nød mange steder har foraarsaket en varig avbrytelse. 
Folk begynder med at tå livets bekvemmeligheter som en selvfølge 
og nyder elegante og behagelige forhold paa enhver maate. Dernæst 
arbeider de for Guds rike. Velvære er blevet en lænke for vort 
slegtled, og jo farligere lænke, jo mindre den plager mennesker. 
Hvad er der blevet av aarvaakenhet og opofrelse” Hvem kan si 
med Paulus: «Jeg forstaar at være i ringe kaar, og jeg forstaar 
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ogsaa at ha overflod; i alt og i alle ting er jeg indviet, baade i at 
mættes og i at hungre, baade i at ha overflod og i at lide 
savn (Fil. 4, 12). 

Sadhuens indre liv er likeledes indisk. Skal vi si, at Sadhuens 
vane at betragte det aandelige liv som det første og største er typisk i 
saa maate? Uheldigvis er der grund dertil. Thi vestens blik er vendt 
utad. Det er ikke kristendommens skyld. I Indien har man sagt 
med henblik paa Gandhi, at alle fremragende mænd er dypt religiøse. 
Dette gjelder maaske ogsaa om vesten i større utstrekning end vi 
er vant til at forestille os. Men her hår Indien et budskap til 
OS, som staar i Samklang med evangeliets. Hvad gavner det et 
menneske, om han vinder den ganske verden, men tar skade paa 
sin sjæl, paa sit indre personlige, umistelige liv i Gud? 

Sadhuen er en typisk mystiker. Han har en endog i Indien 
sjelden medfødt evne til at leve i syner og aandelig ekstase. En 
stor del av hans liv er helliget stille betragtning over et eller andet 
kapitel i bibelen, særlig Ny testamente og salmerne, eller over Gud 
i naturen — saaledes at den stille betragtning fører til bøn, bøn 
fører til stille samfund med Gud, og dette til ekstasens indre hen- 
rykkelse. En dag uten en saadan indre aandelig oplevelse, hvor 
travl og fruktbringende den end paa anden maate kan være, er 
for Sundar Singh en spildt dag. Timer igjennem kan han sitte 


i et værelse med aapne øine, nedsænket i en verden, hvor han 


omgaas engle og helgener og fremfor alt frelseren selv, idet han 
ser og oplever vidunderlige ting, mens hans venner lister sig gjen- 
nem værelset paa taaspidserne, og han intet aner om, hvad der 
foregaar om ham. Han har høie tanker om disse indre oplevelser. 


Sundar Singh som kristen. 


Paa samme tid er Sundar en ikke mindre egte kristen. Hans 
orientalske oprindelse giver anledning til visse uvæsentlige likheter 
mellem hans og de bibelske forfatteres syn. 

Han taler i billeder, som undertiden minder os om lignelserne, 
og likesom Buddha og Kristus bruker han billeder som beviser. 
Enhver der er kjendt med indisk religion og filosofi, vet hvor ofte 
et billede treder i stedet for et bevis. 

Sundar Singh er ikke gjennemtrengt av den moderne natur- 


opfattelse, som stammer fra vesten, men lever vesentlig i oldtidens 


tankegang. Derfor er han istand til mere direkte og enfoldig at 
forstaa og at anvende salmernes og bibelens utsagn i almindelighet 


om Gud og om naturen. 
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Biografien indeholder ogsaa en ret slaaende sammenligning mel- 
lem det moderne Indien og den græskromerske verden, i hvilken 
den kristne kirke fremstod. Historien gjentager sig aldrig helt. 
Men Middelhavslandenes verden i det andet aarhundrede var 
akkurat like saa fyldt av vandrende profeter, mystikere, lærere, 
theosofer og asketer som Indien er det den dag i dag. 

Vi «gaar over til nogen betydningsfulde trek, som helt igjennem 
er evangeliske. Først vil jeg omtale nogen hovedpunkter i positiv 
retning. 

Sundar er fyldt av evangeliet. Guds barmhjertighet og til- 
givelse er det første og det sidste i hans forkyndelse. 

Tilgivelse medfører en indre forvandling. Her finder han en 
betydningsfuld forskjel mellem religionerne. Andre religioner sier: 
Handle godt, og du vil bli god! Kristendommen sier: Bliv i Kristus, 
og du vil handle godt! Veien gaar fra det indre til det ytre, ikke 
omvendt. Veien fra det ytre til det indre er indøvelsens vei, 
mysticismens sedvanlige methode, bragt til fuldkommenhet av in- 
deren, «Yoga»: den metodiske selvforløsnings vei, suggestionens vei. 
Veien fra det indre til ytre er Guds vei, Kristi vei. Det er ikke 
nok, at vore daglige synder tilgives, men det gamle menneske i os 
maa dø. Begynd med hjertet. 

Men hjertets liv er bøn. Den høieste ytring av det indre liv er 
bøn. Stadig bøn er Sundars løsen. Her har han noget at lære 
vesten — ikke fra Indien, men fra evangeliet. De mangfoldige 
og stedse mere omfattende kristelige virksomheter i vestens kristen- 
het kan ikke træde i stedet for det indre livs svakhet. 

Sundars bønner er henvendt til Kristus. Alle hans tanker dreier 
sig om Kristus. Kristus er midtpunktet i alle hans syner. Thi 
Kristus er himlens midtpunkt, baade den himmel i hvilken den 
kristne bor allerede her, og den himmel i hvilken årømmetilstande 
og aandelig ekstase til tider hensætter den kristne mystiker, og 
den himmel, som mottar den fromme efter døden. Kristi kjærlighet 
bestemmer Sundars hele religion. Den er hans livs hemmelighet, 
Kristus er gjenstanden for hans tilbedelse. Sundar beskriver, 
hvad han har set i sin ekstase, og hvorledes han har besøkt de 
samme himmelske steder som hans ældre bror i aabenbaringens 
bok saa for to tusinde aar siden. Til profeten i aabenbaringen 
(12, 9) sa englen: «Du skal tilbede Gud». Men Sundar sier: «Da 
jeg saa livets flod klar som krystal utgaa fra Guds og lammets 
trone, ønsket jeg at falde ned og tilbede dem som viste mig dette. 
Men de sa til mig: «Nei, tilbed ham», idet de pekte paa Kristus». 
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Sundar vet, at den som ser Kristus, ser Gud. Kristus er Guds 
billede. 

For Sundar betyr Kristus først og sidst Kristus den korsfæstede. 
Læren om lidelsens betydning er et av de ledende træk i Sundar's 
forkyndelse og erfaring. Det, det ene kommer an paa, er, at vi 
sier: «Din vilje ske», sier det av hele vort hjerte, mene det og sier 
det med glæde. Den som lider mot sin vilje, blir et vrak, men 
«hvis han lider av egen fri vilje og tvinges til at gaa ind- 
under lidelsen av sit eget ideal, er der neppe nogen grænse for, 
hvad han kan utbolde.». Da Sundar i Paris i hast besaa Louvres 
kunstsamlinger, var der ett billede, som han særlig la merke til. 
Han kaldte det senere Louvres bedste maleri. Det forestiller den 
hellige Sebastian gjennemboret av pile. 

Men denne høie vurdering av lidelser for Kristi og for næstens 
skyld gir ikke Sundar et asketisk syn paa livet. Den form han 
har valgt for sit liv er aldeles ikke nødvendig for alle. Han kan 
ikke selv leve paa nogen anden maate, men det er ingen synd for 
andre at ha et hyggelig hjem, kone og barn, penge og eiendele. 
Han sier uttrykkelig, at han ikke søker lidelsen. Thi at gjøre 
det, er ifølge hans overbevisning, en indisk og ikke en kristen 
tanke. «Jeg kalder mig ikke sannyasi (asket); thi en sannyasi 
betyder et menneske, som forsager verden, fordi han mener, at alt 
i den er ondt. Jeg mener tvertimot, at alt er godt.» En indisk 
sannyasi maa endog ikke tale til en kvinde. Sundar lægger tvert- 
imot vegt paa at vise, hvorledes kvinden tjente og elsket mesteren, 
mens han levet paa jorden. De forstod ham bedre end mænd 
gjorde. 

Saaledes er Sundar i stand til at leve i himlen allerede her paa 
jorden. «Vi kristne sier, at livet i Kristus er himlen». «Den 
kristne har evig liv.» Intet kommer byppigere igjen i hans 
forkyndelse. Fred, glæde, lyksalighet uttrykker kun ufuldkom- 
ment, hvad Sundar kalder himlen paa jord. Endog i fengsel kan 
han opleve dette. 

Man ser av Sundars hele utseende og væsen, at han lever i 
himlen, som han selv sier. Han utstraaler fred og glæde. En, 
som har været meget sammen med ham, kalder ham legemliggjørelsen 
av fred, blidhet og kjærlig godhet. 

Det er meget fristende at gaa nøiere ind paa Sundars stilling 
til det religiøse samfund som saadant og til dets ydre autoritet. 
Vi kan forstaa, at han gir den enkelte kristne uindskrænket ret 
overfor kirken. «Der er ikke i kirken mænd nok med den dype- 
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ste aandelige erfaring til at gi dens lære endelig autoritet. 
Derfor gaar jeg direkte til Gud. Hvad mig angaar da vurderer jeg 
en aabenbaring i ekstase høiere end kirkelig overlevering.» Han 
er saaledes temmelig likegyldig overfor religion som institution. 
«John Wesley og general Booth fulgte Guds veiledning i opposition 
mot kirken, og det viste sig, de hadde ret. Alle er imidlertid ikke 
mystikere, derfor er kirkens autoritet nødvendig for flertallet.» 
Sundar er en av de mystikere, som sætter sin lid til det indre lys, 
skjønt hans ydmyghet og tro paa Jesu Kristi aabenbaring for- 
hindrer ham i at bli en selvtilfreds drømmer. 

Sundars tro paa Guds direkte indgripen er ogsaa bibelsk. Derom 
har Canon Streeters bok merkelige ting at berette, som jeg ikke 
behøver at gjenta. Men det er ikke i overensstemmelse med Sun- 
dars aand, at han er biit forherliget som undergjører. 

Der er ogsaa en negativ side ved Sundars evangeliske tro. Hans 
forkyndelses kristne karakter viser paa visse punkter en dyp meot- 
sætning til indiske synspunkter. 

Dette kommer særlig frem med hensyn til troen paa sjæle- 
vandringen, Indiens mareridt i tusinder av aar. Den frelse, som 
indiske sjæle har søkt og søker i sjæleangst, betyder fremfor alt 
frelse fra at vende tilbake til dette liv paa jorden efter døden. 
Den samme sjælevandringstro hilses av teosofien som et evangelium 
og burde efter dennes mening forbindes med kristendommen. Saa 
vidt mig bekjendt var Ram Mohan Ray, Brahmo Samajs stifter, 
den første av Indiens religiøse ledere som bestemt tok avstand fra 
sjælevandringslæren. Men han var deist. Sundar er mystiker. 
Under ekstase blev det engang sagt ham, at det liv, som leves her, 
er den eneste mulighet, der er gitt ham til at hjelpe andre i verden. 
Vi vil aldrig vende tilbake til dette liv. En sandhetssøker fandt 
et avrevet stykke av Johannes Evangeliet, hvorpaa han læste om 
«evig liv». Ifølge hinduismen er det sandt, at vi ikke skal dø, 
men leve videre i sjælevandringen og atter vende tilbake til denne 
verden. Men «evig liv»! Bvig liv er at negte sjælevandring. 

Det er ogsaa bemerkelsesværdig, at Sundar, tiltrods for sin 
sympati for Indiens seder og skikke, netop hvor de viser 
ulikhet med vestens levevis, dog avgjort fordømmer Sydindiens 
kastevæsen. 

Vi har allerede set, hvor avgjort Sundar vender sig mot bindu- 
askesen. Yoga lærer mennesket, hvorledes det ved systematisk ind- 


øvelse kan opnaa fordele og vinle overnaturlige evner. Selvpinsel 


ær en hellig handling. Men Sundar har valgt tiggermunkens liv 
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for at tjene sine medmennesker, ikke for at pine sig selv eller 
vinde fordele for sig selv. 

Hvor høit Sundar end værdsætter ekstasen, som han ikke vil 
opgi for noget i verden, maa denne aandelige henrykkelse dog ikke 
hitføres ved systematisk søken, men maa komme som en gave. 
Dette er i overensstemmelse med det kristne princip, Sundar lever 
efter, at det menneskelige livs utvikling baade i smaa og store 
ting maa skride frem fra det indre til det ydre. «Ekstase er ikke 


som yoga selvbypnotisme. Jeg søker aldrig vilkaarlig at opnaa 


den. Heller ikke tænker jeg paa samme emne en time i træk for 


at hitføre denne tilstand, saadan som de gjør, der praktiserer Yoga.» 


«Da jeg brukte yoga, hadde jeg ikke den fred, jeg nu har.» 

Da Tagore besøkte Sverige, spurte jeg ham blandt andet om 
hans stilling til avgudsdyrkelsen. Han trodde paa en almindelig 
oplysning, som gradvis skulde lære mennesker i billeder ikke at se 
overnaturlige væsener, men blot symboler paa det guddommelige. 
Sundar ser anderledes paa det. Han tilsteder overhodet intet 
billede av Gud, idet han i saa henseende er langt mere tro mot 
bibelen og evangeliet end kristenheten har vært eller endnu er. Da 
han først kom ind i himlen, saa han sig om efter Gud. «Hvor er 
Gud?» Og de sa mig: Gud kan likesaalidt sees her som paa 
jorden; thi Gud er uendelig. Men Kristus er her. Han er den 
usynlige Guds billede. Kun i ham kan vi se Gud, i himlen saa- 
velsom paa jorden.» Hvor mange kristne lærere tænker og uttrykker 
sig saa klart i skriftens og evangeliets aand? Denne inder, som 
kommer fra avgudsdyrkelsens vigtigste land, lærer kristendommens 
halvglemte lære, at Gud ikke kan dannes i noget billede. Er ikke 
befalingen om ikke at danne noget billede av Gud en del av Mose 
ufattelige storhet i hans erfaring om Gud? Jesus tilbyr os ikke 
nogen fremstilling eller noget billede av vor himmelske fader. Pro- 
feterne har syner, hvor de saa Gud, men i evangeliet gir endog 
fortællingen om forklarelsen ikke rum for den tanke, at Jesus 
nogensinde saa Gud. Kristus er selv Guds eneste billede. 

Sundar staar tiltrods for, at han er inder, i avgjort motsætning 
til panteismen. En av de største religionsforskere i vore dage, den 
romersk-katolske lægmand og mystiker baron Fr. von Higel i 
London, sagde, efter en samtale med Sundar: «Det forbauser mig, 
at De er saa fuldstændig fri for panteisme.» Panteismens vild- 


farelse er — ifølge Sundar — den, at den mangler syndserkjen- 


delse, og derfor i sig selv indeholder en tendens til et umoralsk 


liv. Han staar ogsaa i motsætning til den indiske mystikers be- 
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skuelse av og hensynken i naturen. Vedaernes hymner mister Gud. 
i naturen. «Den indiske mystiker tror, at Gud og naturen er det 
samme. Den kristne mystiker vet, at der maa være en skaper, 
der har skapt verden.» 

Saadan har Sundar forkastet Indiens to klassiske veie til frelse, 
frelse ved askese og frelse ved erkjendelse. Den tredje vei til 
frelse kaldes bhakti, frelse gjennem en personlig guddoms kjærlighet. 
Hvad denne vei angaar er Sundar tro mot den indiske religion, 
men dog med en betydningsfuld forskjel. Han bruker aldrig 
bhaktitalens erotiske billeder — skjønt saa mange kristne mystikere 
har talt paa samme maate. Bhaktifromhetens vigtigste skrift, 
Bhagavad-gita, lærte han utenat, mens han endnu var barn. 

Naar vi taler om Sundar Singhs egte evangeliske kristendom, 
maa vi tilføie to ting. 

Fysisk lidelse er maaske det vanskeligste av alt at bære. Under 
sine forfølgelser i Tibet har Sundar taalmodig baaret skjændsel og 
utholdt smerter for Jesu skyld. Men i sit munkeliv er han ganske 
fri for personlig ansvar for andre og for de opgaver og vanskelig- 
heter dette medfører. 


Nogen indiske træk. 


Endelig er der nogen bemerkelsesværdige træk hos Sundar Singh, 
som ikke maa betraktes som nogen høiere enhet mellem kristne 
og indiske lærdomme om frelsen, men snarere som en indisk farve 
i hans egte evangeliske tro. 

Skjønt det neppe vilde være rigtig at kalde hverken Sundars- 
overordentlige tilbøielighet til syner eller inderligheten i hans sam- 
fund med Kristus for en indisk farve i hans kristne mysticisme, 
kan dette dog siges om hans maate at forbinde den kristnes 
organiske utvikling fra det indre til det ytre med Indiens lære om 
karma, tilværelsens aarsaksammenhæng, hvilket han gjør paa en 
maate som til en viss grad er nyskapende i hans kristendom. 
Den store biskop Westcott i Durham profeterede, at Indiens om- 
vendelse vilde kaste nyt lys over forstaaelsen av Johannes-evangeliet. 
Det sker tildels gjennem Sundar. 

Hevn og gjengjældelse er ifølge Sundar uforenelige med Guds. 
væsen. Gjengjældelse finder automatisk sted av sig selv. Sundars 
hyldest til Guds kjærlighet er alt for lidenskabelig til, at han kan 
tro paa nogen guddommelig vrede. Guds vrede hersker endog ikke 
i helvede. Det er et renselsessted. I sine syner saa Sundar at 
selv i helvede er Guds kjærlighet virksom, saa at alle, som bor 
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der, tilsidst vil komme til Kristus. Vi mindes om moder Juliana 
av Norwick's utsyn: «Alt vil bli godt.» Hvad vi kalder Guds 
dom beror ikke paa noget ytre eller nogen indgripen fra Guds 
side, men den kommer indefra. De onde kan ikke utholde himlens 
lys eller samfundet med de hellige og englene. De føler sig saa 
fremmede i himlen, at de ber om at komme derfra. 

Med hensyn til dette adskiller Sundar sig imidlertid noget fra 
hindulæren om karma, ti den avleder følger, endog gradvis ut- 
vikling, forbedring og frelse, væsentlig fra ytre gjerninger og for- 
hold. Sundar tilskriver forandringen en indre forvandling av 
personligheten. 

Baade i karmalæren og i Sundars tro er gjengjældelse og for- 
bindelsen mellem aarsak og virkning betingelser, som er tilstede i 
tilværelsen uavhængige av Gud. Men gjennem disse betingelser 
arbeider Guds kjærlighet, ikke lunefuldt og tilfældig og ikke gjen- 
nem ydre indgripen. Tilgivelse betyr ikke blot frigivelse for straf, 
men at Gud forvandler hjertet, og denne ændrede indre tilstand, 
som fremkalder anger i mennesket, hitfører en ny aandelig faktor 
i forbindelsen mellem aarsak og virkning. Gud griper ikke ind 
i det ydre i verdens gang, men i det indre, idet hans kjærlighet 
griper hjertet og forvandler menneskets lyster, tilbøieligheter 
og vilje. 

Med hensyn til dette har den indiske karmalære paa et vigtig 
punkt hatt indflydelse paa Sundars syn. Men vesten er ogsaa for- 
trolig med et lignende synspunkt med hensyn til naturens aarsaks- 
sammenhæng som uavhængig av nogen ytre guddommelig indgripen. 
Og saa vidt som jeg kan se, har Sundar ikke forsøkt at bringe 
sin lære om de uundgaaelige følger i overensstemmelse med sin 
tro paa Guds direkte indgripen. 

Heller ikke betyr dette nogen indisk tillempning av kristen- 
dommen, men snarere en indisk farve av den evangeliske tro, da 
Sundar ubevisst (aldrig bevisst saa vidt jeg kan se, men med sundt 
instinkt) skjelner mellem dype oplevelser, en dypere lære, som er 
dyrebar for ham, men som han holder for sig selv og dem der staar 
ham nærmest, og paa den anden side den betydningsfulde evangeliske 
prediken om omvendelse og tilgivelse. 

Hvor mange vilde ikke glædes over at høre Sundar beskrive 
sine vandringer i himlen, hans syner og hans vidunderlige oplevelser I 
Hvor vilde saadanne beretninger endnu yderligere henrykke, fængsle 
og fryde de skarer, som flokkes hver gang han taler! Men han 

omtaler aldrig dette i sin offentlige forkyndelse. Thi hvis han 
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gjorde dette, vilde de blot tilfredsstille nyfikenheten, men svække 
og motarbeide det, som Sundar anser for sit og enhver kristens 
kald, at vække mennesker ut av synden og føre dem til Kristus. 

Det samme gjelder hans lære om, at Guds uendelige kjærlighet 
ikke kjender evig fortapelse, men vil føre de fleste, om ikke alle, 
øjennem synd og helvede til frelse. Sundar tænker ikke meget 
paa dette. Men hans syner har git ham visshet. Dog forkynder 
han aldrig offentlig sin tro paa de flestes frelse, men skildrer val- 
get mellem den brede og den trange vei med samme avgjorthet 
som frelseren. 

Vi har allerede set, at Sundar ikke har grundet og heller ikke 
ønsker at grunde noget religiøst samfund om sig selv. Og en 
virkelig kristen er til mere nytte i Guds rike end nogen or- 
ganisation. 

Jeg skal ikke forsøke at undersøke Sundars betydning som 
aandelig leder og lærer. Det er en vanskelig opgave. Hvad der 
er nær ved os i tid ser let for stort ut. Men, naar vi ser bort 
fra den indflydelse, som Sundar Singh med sin kristuslignende 
personlighet og forkyndelse har vundet og muligvis endnu kan 
-opnaa i fremtiden, er det mulig i korte træk at vurdere hans vir- 
kelige betydning. Den bestaar efter min mening i den kjends- 
gjerning, at han er typisk. Det: kan være, at han som indisk, 
evangelisk mystiker har hat mange forgjængere, men hvis det er 
tilfældet, kjender vi dem ikke. I religionshistorien er Sundar den 
første, som viser hele verden, hvorledes Jesu Kristi evangelium 
gjenspeiles og optages i uforandret renhet i en indisk sjæl. Sundar 
besvarer det spørsmaal, vi har stillet os like siden Indien for alvor 
begyndte at utveksle aandelige rikdomme med vesten: «Hvad vil 
Indiens kristendom bli, hvis kristendommen i Indien i det heletaget 
skal bli andet end en eller flere aandelige kolonier, som de for- 
skjellige kristne menigheter i vesten grunder og former efter deres 
eget billede saa godt de formaar det?» Her er en indisk sjæl, der, 
som vi har set, er forblit en egte inder, saa godt som det er mulig 
at være det i ordets bedste betydning, medens han samtidig helt 
og holdent lever i Kristi kjærlighet og fuldkomment mottar evan- 
geliet. Det vilde ikke være let at finde nogen, selv i vesten, som 
grundigere og mere helt har forstaat og levet sig ind i evangeliet 
end Sundar Singh. Hvad der hos ham er typisk og eiendommelig 
«er ikke en sammensmeltning av kristendom og hinduisme, men en 
ny fremstilling av en saa egte bibelsk kristendom, at den paa saa 
mange maater virker tilskyndende og oplysende for os. 
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Å finne en sterk og fri personlighet er i våre tider den største 
glede en kan ha. Den mann hvis personlighet og historie jeg her 
vil omtale, står i en så eiendommelig særstilling og er et så ganske 
usedvanlig menneske, at mange vil bli glad over å møte ham. 

Hans livshistorie er på langt nær avsluttet. Albert Schweitzer er 
en mann i sine kraftigste år, (jeg tror han er 42), en kjempe å 
se til. Men hans historie til nu er i sitt slags enestående. Da jeg 
først traff ham, det var i 1907, var han et av den tyske moderne 
teologis mest kjente navn, han var radikal på sin hals, og han 
var et skarpt hode og en alsidig forsker. Han hadde før skrevet 
om Kants religionsfilosofi, men var nu gått over i nytestamentlige 
emner, og i et par år var hans bok om «Jesu liv-forskningen», eller 
som vi dengang nevnte den efter undertitelen: Von Reimarus bis 
Wrede», vel det verk som blev mest omtalt i teologiske kretse. 
Schweitzer var dengang professor i teologi ved Strassburgs univer- 
sitet, og han var dette fakultets største lys og beste trekkplaster. 

I 1922 treffer jeg ham igjen, og nu er han misjonær for de vilde 
i Afrika l 

Et helt brudd med fortiden altså, — vil mange tenke. Men så 
enkelt er det ikke forklart. Ingen vilde i det hele kunne regne 
sig til de beveggrunner som ledet Schweitzer, de finnes ikke efter 
landeveien. 

Det er for det første en overraskelse at han er gått ut ikke 
som teolog, ikke som misjonsprest, men som læge. 

Saken var at hans syslen med Jesu evangelium gjorde kjærlig- 
hetsbudet så brennende i ham at han tilsist kjente det som et be- 
stemt kald fra Gud å følge det når det drog ham til verdens usleste 
racer for å yde dem hjelp. Han gikk ikke ut efter misjonsbefa- 
lingen for å «omvende og lære». Han gikk bare ut for å hjelpe 
«en av disse mine minste». — — Tar jeg feil når jeg i vår gode 
norske misjonskrets fornemmer noen som trekker på skuldrene 
og finner at man nu står ved et slags misjonskjetteri, ved noe som 
ikke er full-kristelig og «ekte misjonssinn»” La mig få minne 
om en god regel: på frukten skal treet dømmes, ikke efter et 
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skjema. Og enda en ting kunde det gå an å minne om: dette 
Jesu kjærlighetsbud, som Schweitzer blev overmannet av, — har 
de vanlige misjonsselskaper i sitt innbyrdes forholl den renhet over- 
for dette bud at nogen av dem tør kaste den første sten? 

La oss følge Schweitzer. Han satt med sin familie som Strass- 
burgs fornemste og mest verdenskjente teologiske professor. Alle 
ventet på et nytt verk fra hans hånd. Han forteller selv ganske 
kort og nøkternt om hvad som snudde hans sinn mot et annet slags 
verk. Han kom til å lese om forholdene i de europeiske kolonier 
og om den elendighet som der rår hos de innfødte. Han så for 
sig et folk næsten i evangeliernes billede: fullt av sykdomme og 
uten noen til å hjelpe. Det blev for ham som om lignelsen om 
den syke mann og Lazarus var blitt til virkelighet utenfor hans- 
egen dør. Her hjemme overflod av læger til å hjelpe de syke. Der 
ute den frykteligste elendighet uten nogen hjelp. 

Men en embedsmann og universitetsprofessor burde vel først og 
fremst tenkt på da å mobilisere staterne, regjeringene? Schweitzer 
visste at disse hadde noen få embedslæger derute, mest for sine 
hvite kolonisters skyld. Han visste hvordan deres antall bare var 
som en eneste dråpe vand til å leske en ørkentørst mann. Og han 
skjønte at der måtte en frivillighet til, om vi ikke alle måtte komme 
til å dele den rike manns ansvar. 

Det var netop dengang adskillig rørelse omkring spørsmålet: 
hvor bør vi misjonere? I «Allgemeines Missionsblatt» mins jeg 
at gamle Warneck hadde en polemikk med Ernst Trøltseh om 
dette. Trøltsch mente at vi til de høit civiliserte indere, japanere og 
kinesere burde sende folk med vår verdensdels høieste dannelse og 
beste kunnskaper, og ikke bare halv-studerte folketalere. Fra annen 
side kom det frem at de vilde og lavtstående på sin side hadde- 
det best ved å få leve i sin ur-+tilstand. 

Der skulde ikke springe mange misjons-motiver utav slike stand- 
punkter. Men Schweitzer trengte ikke å låne motiv. Han gikk 
ikke efter beregning, men efter hjertelag. Derfor drog professoren 
ikke til India eller Japan, men til de aller lavest stående stam- 
mer i det indre Afrika. p 

Først vilde han bli læge. Han satte sig på studenterbenken i 
Paris, og tok der den medicinske doktorgrad i 1913. 

Han tenkte ikke på å melde sig til noe misjonsselskap. De 
vilde vel også hatt den sedvanlige redsel for å ta noe så irregulært. 
som denne mann inn i sin tjeneste. Han vilde selv være sitt sel- 
skap. Og nu kom en ny side av hans begavelse til å spille en 
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avgjørende rolle: Schweitzer er en stor musiker. Både teoretiker 


og praktiker. Han er orgelkunstner. Hans verker om Bach er 
oversatt både til fransk og engelsk. Han har også gitt ut et ar- 
beide om «fransk og tysk orgelbygningskunst». Disse musikalske 
verker sammen med hans filosofiske og teologiske gav ham endel 
inntekter, som han altså kunde bygge på. Men ikke på langt nær 
tilstrekkelig. Da begynte han å gi orgelkoncerter. Og egentlig 
var det som orgelkunstner jeg nu ivår traff ham. Han var på 
besøk hjemme i Europa for å fylle sin misjonskasse, og dette gjorde 
han ved å gi koncerter i Frankrike, England og Sverige. Til det 
siste land var det selvfølgelig erkebiskopen og valutaen som trakk 
ham. (Vi kan være opmerksom på at svensk kirkelivs åndelige 
valuta står relativt enda høiere enn landets økonomiske, takket være 
Sveriges bispenivå). Nå var han ferdig; skulde bare hvile litt 
hjemme i Elsass før han igjen drog til Afrika. Fra England hadde 
han - fått tilbud fra et konsertbyrå om å komme dit igjen til 10 
koncerter, men han hadde hvad han trengte til sin næste misjons- 
periode, og da drev han ikke længer kunsten hverken for kunstens 
eller for pengenes skyld. Det var ham likevel en stor glede å minnes 


at han hadde spillet i selveste Westminster for 3000 tilhørere. 


En sprudlende personlighet. En forening av germansk grundig- 
het og dybde og romansk ild og klarhet. Fyrrige øine, livlige 
bevegelser. Et festmenneske ! 

En liten enkelthet tar jeg med, ikke bare fordi den belyser ham, 
men enda mer fordi den forklarer noe av kjærlighetens egen hem- 
melighet. Kunstneren, professoren, misjonæren levde selvsagt yderst 


enkelt på sine reiser. Hans vadsekk og kappe var temmelig «land- 


sens». En kan si: han sparte jo til sig selv. Men så kom der 
frem en liten ting. Han tok aldrig bybud til å bære kuffertene 
Han slepte dem altid selv. På denne måte sparte han i et valuta- 
land som Sverige nokså mange penger. Og for hver gang la han 
den lille sum tilside som var spart. Det sendte han til sultende 


* russiske barn! Da jeg sa farvel til ham hadde han 40 svenske 


kroner til dem. — «Kjærligheten vokser når man gir den bort», 
har Tagore sagt. 

Kanoer på Ogowefloden (i fransk Kongo) frakter alle hans saker 
i land, deriblandt et deilig og stort orgel. Han bygger sig i det 
første år en bolig, og med stor møie et sykehus, begge dele like 
ved en misjonsstasjon, som han står i den venskabeligste forbin- 
nelse med. Efter som han blir kjent i strøket, blir de sykes antal 
snart uoverkommelig. Når han står op om morgenen sitter de alt 
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i rekker og venter på bam, og når han legger sig om kvelden, 
overnatter der en del i hønsehuset av dem han ikke rekker å be- 
handle. Hans hustru har utdannet sig som sykepleierske og står i 
arbeidet sammen med ham. Til en slags «assistent» fikk han des- 
uten en tid en negerkokk, som hadde gjort tjeneste i en europeisk 
koloni, og som altid i anatomien brukte kjøkkenbetegnelsene. Han 
kom og meldte at en dame hadde vondt i høire skinke, at en frue 
hadde verk øverst i venstre kotelett eller i fileten. Men assistenten 
lurte ham og snøt ham og forlot ham — som hans folks natur og 
vane er. 

Schweitzers halvårlige cirkulærbrev til vennene er utkommet i 
bokform og forteller jevnt og friskt om alle slags oplevelser. Vi 
får efterhvert et sikkert inntrykk av det hele. Forfatteren smitter 
oss med noget av sitt lyse sinn og sin kjærlighet til de skapninger 
han hjelper og så ofte skuifes av. 

En læge som ikke bare ser igjennem medicinske briller, har en 
enestående leilighet til intime iakttagelser av menneskenes natur. 
Forener han skarpsyn med hjertelag, blir man selv rikere av å få 
del i hans inntrykk. Således er det med Schweitzer. Selv de i 
og for sig så interessante medicinske notiser røber altid menneske- 
kjenneren og menneskevennen Underlig med sykdommene derute 
— en del er kommet inn gjennem europeerne, de værste, og er: 
altså vel kjent av oss selv. Andre er stedegne og underlige å høre 
om for oss. Noen av våre kjente plager har de ikke, f. eks. ingen 
kreft eller blinntarmbetendelse! Til gjengjeld er forkjølelser og 
gikt og reumatisme utålelige derute fordi laveste nattetemperatur 
selv om «vinteren» aldri er under + 189 0. På grunn av den 
fuktige luft og den voldsomme svedning om dagen, blir menne- 
skene yderst ømtålige og frosne av sig, og om nettene hutrer de i 
189 fuktig varme. 

Det er som å høre om den ene utrolige seir efter den annen 
når man følger de forskjellige tilfeller av dysenteri, sovesyke, sol- 
stikk, sandloppesår o. s. v. efter at lægen har fått dem under 
behandling. Hvor er ikke medicinens videnskap herlig ! 

En observator som Schweitzer gjør imidlertid også en rik fangst 
av billeder fra de sociale, religiøse og rent menneskelige felter. 

Man tror det må være fruktbart ved Ekvator. Vi er vel vant. 
med at «korn modnes ikke lenger nord enn til den og den bredde- 
grad». Men hverken korn eller poteter eller mais kan heller avles. 
under sollinjen. Duften er så varm og fuktig og drivendes at det 
skyter avsted og blir bare grønfor uten å sette frukt. Derfor må 
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slike centralt viktige ting i husholdningen som melk, mel, ris og 
poteter innføres helt fra Europa! De lavtstående innføtte lever i 
det hele ikke yppig og letvint. I store strøk, de såkalte hunger- 
distrikter, har de innføtte måttet lære sig til å spise jord, og efter 
at de først er blitt vant til dette, fortsetter de med det også i 
tider da de har ordentlig føde. De benevnes likefrem «jord-etere». 

Schweitzers hospital ligger på et grenseområde mellem sterkt 
adskilte stammer. Av de gamle stedegne beboere i lavlandet er 
det ikke så mange igjen. I 300 år har slavehandel og brennevin 
herjet dem ubeskrivelig. Og da de blev for sterkt svekket til å 
kunne hevde sitt område, trengte der frem stammer fra det høiere 
innland, krigerfolk og kannibaler som hugg inn både med sverd og 
med tenner, så de, efter hvad Schweitzer sier, bokstavelig vilde ha 
spist op resten av de gamle stammer, hvis ikke europeerne hadde 
lagt sig imellem. Hospitalet i Lambarene ligger nettop i grense- 
strøket mellem de fredeligere Galoas og de vilde Fam's. 

Schweitzer både trekker ut tenner på kannibalene og reparerer 
ryggene til galoa'erne. Han får anledning til å studere dem begge. 
Men mest holder han sig til galoastammen. 

Det er begavede folk! Kommer de på europeernes koloniskoler, 
viser de sig å ha hoder som i mangt er europeerne ganske over- 
legne. De er utpregede «skolelys». Men av dette vokser frem 
en stor social fare. Schweitzer mener at skolene forderver folket 
og hindrer det i å få en virkelig kultur. Kultur kan aldrig begynne 
med oplysning og kunnskaper. Den må begynne med arbeide. Men 
til å arbeide er disse folk ikke opøvet. De kan ta skippertak. 
Men de er ganske uregelbundne og tilfeldige i sitt arbeidsliv. Å 
skaffe sig et overskudd og å ta vare på det, for dermed å bygge 
sig videre frem, faller dem ikke inn. Får de noen gang noe til- 
overs, Så turer de det straks bort. Derimot er de forfengelige og 
naraktige og vil gjerne på skole. De blir et proletariat av konto- 
rister og regnekunstnere. Skolene holder på å bli folkets forban- 


' delse. De begynner civilisasjonen i den gale ende! 


Folkets formelle begavelse slutter forbund med de primitives, her 
som. så ofte ellers, skarpt utviklede reissans, og Skaper et juristeri 
uten like. De kan procedere i dagevis efter alle kunstens regler 


om en høne eller et knippe bananer. Og hele byen overværer disse 
produktive og lærerike dager. Der utvikles rene mestere av petit- 


advokater. 
Et for oss europeere ganske underlig inntrykk av retstankens 


makt selv i slike irregulære samfundsforhold, får man ved å se 
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litt av deres ekteskapsforhold. Schweitzers referat på dette punkt 
er også et godt bevis på hvor vanskelig det ofte er å komme med 
kristendommens høiere moral til et folk hvor de sociale forhold 
ikke er forberedt til å ta i mot den. Der kan da ved en rigorøs 
og bokstavelig diktat av nye og i og for sig renere moralbud, like- 
frem skapes by umoral. Schweitzer kan selv få ordet i dette 
kapitel : 

«Mangegifte er et vanskelig problem å løse. Vi kommer hit med 
engifte som vårt ideal, og misjonærene bekjemper polygamiet med 
alle midler, på mange steder forlanger de til å med at staten ved 
lov skal forby det. På den andre siden må vi alle medgi at poly- 
gamiet her henger på det inderligste sammen med de huslige og 
sociale forhold som hersker. Der hvor menneskene bor i bambus- 
hytter og hvor samfundet er slik innrettet at en kvinne umulig 
kan skaffe sig livsophold ved selvstendig arbeide, der finnes det i 
det hele ingen plass for den ugifte kvinne. 

«Videre finnes der i urskogen ingen kuer og ingen melkegeiter. 
Følgen er at moren lenge må nære barnet ved brystet om det ikke 
skal bukke under. Mangegiftet beskytter således spedbarnet. Efter 
barnets fødsel har moren rett og plikt til i 3 år å leve utelukkende 
for sitt barn. Hun er nu ikke i første rekke hustru, men istedet 
bare mor. Ofte tilbringer hun den største del av denne tid 
hos sine foreldre. Når de 3 år er omme, feires «avvenningsfesten», 
og så vender hun igjen tilbake til mannens hytte som hans hustru. 
At moren på denne vis kan få leve for sitt barn, muliggjøres ene 
og alene derved at mannen har en annen hustru eller flere hustruer, 
som i denne tid kan skjøtte husarbeidet og plantagene. 

«Med mangegiftet henger det også sammen at det hos naturfolkene 
ikke finnes nogen uforsørgede enker eller forlatte faderløse. Den 
nermeste slektning arver den avdødes enke og må dra omsorg for 
barna. I retslig henseende er hun hans hustru, selv om hun siden 
med hans tillatelse kommer til å gifte sig med en annen. 

«Å begynne å rokke ved mangegiftets institusjon hos primitive 
folk er således det samme som å løsne hele samfundsbygningen i 
dens grunnvolder. Har vi rett til å gjøre dette uten at vi først 
har funnet en ordning som kan passe inn i de sociale forhold? 
Kommer ikke da polygamiet til å leve videre i praksis, bare med 
den forskjel fra før at bi-hustruene ikke lenger er legitime, men 
står utenfor loven, de og deres barn? Disse spørsmål volder mi- 
.Sjonæren mange bekymringer. | 

«Aldeles utvilsomt er det at misjonen bør fremstille engifte som 
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sitt ideal og som kirkens krav, men det vilde være et feilgrep om 
staten gjennem lov brått skulde fremtvinge dets gjennemførelse. 
Et misgrep var det også, efter mitt skjønn, om man uten videre 
likestillet polygami med usedelighet. Forholdet mellem hustruene 
er jo også i regelen godt. En negerkvinne vil meget nødig være 
eneste hustru, fordi hun da må være alene om å greie plantagen». 

«Jo høiere det standpunkt er som de huslige forhold har nådd, 
desto lettere blir kampen mot mangegiftet. Så snart menneskene 
begynner å bo i faste boliger med flere rum og driver kvegavl og 
akerbruk, forsvinner det av sig selv, fordi det ikke lenger er be- 
tinget av omstendighetene eller passer til dem.» 

Så langt Schweitzer om dette punkt. Også et annet forhold be- 
handler han, hvor vi ofte har villet mene at det bare kom an på 
å følge princippene uten svikt, og uten videre dømte dem som ikke 
gjorde det; det er omgangen mellem hvite og farvede. 

Schweitzer kom ut med programmet: behandle de farvede som 
brødre. Fra erfarne kolonifolk lød det imidlertid fast og bestemt: 
behandle dem som laverestående vesener. Efter disse års erfarin- 
ger blandt dem i kjærlighetens tjeneste vil Schweitzer forme 
parolen slik: behandle dem som barn. «At kunne forene venlig- 
het med bibehold av sin autoritet, er den store hemmelighet i om- 
gangen med negrene». 

Med sin klåre og rolige rettferdssans har Schweitzer imidlertid 
sett hvor vanskelig dette er for alle hvite som skal få noe utrettet 
ved hjelp av de sorte. Negrene er totalt ansvarsløse. Man kan 
ikke stole et øieblikk på dem. Schweitzer opdaget en gang at der 
var kommet termitter inn i treet i hans medicinkasse. Kassen 
måtte øieblikkelig slås i stykker og bordene fjernes, for ellers vilde 
termittene smitte over i veggen og ete op hele huset. Han bad 
den før nevnte assistent gå ned til fioden og kaste bordene i vannet, 
og endelig ikke legge dem blandt veden under sykehusgulvet. Om 
kvellen da han hadde lagt sig, fikk Schweitzer pludselig en angst 
- for at fyren likevel kunde ha skuffet hans tillid. Han tok en løkt 
og gikk ned under sykehuset. Der lå bordene. For å spare sig 
å gå de 10 meterne ned til vannet hadde hjelperen utsatt sykehuset 
for rask og fullstendig ruin. 

Når man da, mener Schweitzer, som hvit utsending har ansvaret 
for at visse arbeider blir gjort, og vet at hele arbeidsresultatet 
kan glippe på den utrolige lettsindighet hos de sorte arbeidere, og 
når man gang på gang sviktes og narres, så er forholdet ikke lett 
å dømme om for utenforstående. 

Kirke og kultur. XXIX. 21 
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Der er her ikke tale om de alt for mange lavtstående hvite, rå 
og brutale personer, som kommer ut til troperne. «Det er for mig 
efierhvert som jeg i min praksis har lært også mange av de hvite 
embedsmenn og kjøbmenn å kjenne ganske fortrolig, gått op en 
anelse om at mange av dem som nu taler kjærlighetsløst og skuffet 
om de innfødte, en gang kom til Afrika som idealister, men at de 
i de daglige kampe er blitt trette og motløse, og stykke for stykke 
har mistet det som skulde ha holdt dem oppe». 

For misjonærer er det lettere enn for andre, mener han. De har 
ikke det tunge ansvar for de materielle resultater. Men også de 
må holde autoriteten oppe. En misjonær Robert der i distriktet 
skilte sig for noen år siden ut fra sitt misjonsselskap for som en 
bror å leve sitt liv blandt de innfødte som en innfødt. Han byg- 
get sig en hytte i en landsby ikke langt fra Lambarene, og vilde 
betraktes ganske som hørende til landsbyen. Fra den dag blev livet 
uutholdelig for ham. Siden avstanden mellem hvit og farvet var 
falt bort, hadde han mistet all innflytelse. Hans ord stod ikke len- 
ger til troende. I det uendelige måtte han disputere om hver liten 
bagatell som om han hadde vært negrenes likemann. 

«At det her ute skal være så vanskelig å bibeholde sin rent 
humanitære personlighet og derigjennem evnen til å være en kul- 
turbærer, det er tragikken i problemet mellem hvite og sorte slik 
som det står frem i urskogen», slutter Schweitzer. 

— I hvilken grad kan vi nu kalle denne mann «misjonær» — 
er han ikke bare en læge? 

Ordet «bare» faller i pennen av gammel kristelig vanetenkning. 
Bør det ikke strykes? Vilde nogen våge å ta kristen-navn og 
misjonær-navn fra en mann som av ren og sterk kjærlighet, vakt 
ved Jesu evangelium, gikk ut til de laveste og elendigste og «bare» 
hjalp dem i deres legemlige nød? Jeg har sett antydet den tanke, 
og jeg finner den i vårt miljø ikke uforståelig, at for Schweitzer 
var den legemlige nød den største, kanskje den eneste han kunde 
se og anerkjenne. Den hele ånd som går gjennem boken viser 
hvor doktrinær slik en tankegang er. Hvert blad ånder omsorg 
for det hele menneske i det farvede skinn, først og fremst, kan en 
gjerne si, for deres sinn og sjel. Men det er nok mulig at sam- 
været med patientene, den legemlige bjelp han ydet, efterhvert har 
åpnet Schweitzers blikk mer for den sjelelige side, enn det stod 
klart for ham ved utreisen. 

Alt i et brev fra det første år, utbryter han: «Europeerne kom- 
mer aldri til å kunne fatte, hvor redselsfyllt livet er for de arme 
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mennesker som gjennemlever sine dager i angst for fetischer, hvis 
makt når som helst og uten foranledning kan brukes til å skade 
dem, ødelegge dem. Bare den som på nært hold har skuet elendig- 
heten, kan helt forstå at det er vår uavviselige plikt å gi de pri- 
mitive folk et nytt livssyn. Til og med den største tviler og kri- 
tikker overfor misjonen vilde bli omvendt til å bli dens venn, om 
han en gang på nært hold fikk se forholdene som de er». 

I et slutningskapitel sammenfatter Schweitzer sitt syn på misjo- 
nærenes gjerning efterat han nu i 3 år har levet som en utenfor- 
stående tett inn på dem og i mange ting i nært samarbeide med 
dem. De har fått hans ubetingede sympati ! 

Det kritiske spørsmål overfor misjonen blandt de laveststående 
folk, som lå i luften i de kretse han gikk ut fra, gir han klart 
svar på. «I Europa hørte jeg stadig den påstand at kristendommen 
lå langt over de primitive folks horizont. Selv hadde jeg også vært 
plaget av dette spørsmål. Nu kan jeg av egen erfaring besvare 
spørsmålet med met». 

— Vi har på et annet sted i dette hefte anledning til å se hvor- 
ledes kristendommen speiler sig i et sinn fyllt av det høieste som den 
ikkekristelige verden har nådd, i Indiens filosofiske religiøsitet. 
La oss som motbillede her gjennem Schweitzer høre hvorledes Jesu 
evangelium finner kontakten med mennesket i dets aller laveste 
tilværelse, i Afrikas urskoger : 

«For det første har jeg klart for mig, sier Schweitzer, at natur- 
barnet er en meget mer tenkende skapning enn man i almindelig- 
het forestiller sig det. Om den vilde ikke kan lese og skrive, så har 
han like fullt tenkt over mange flere ting enn vi tror. Jeg er blitt 
dypt grepet av de samtaler om livets dypeste spørsmål som jeg på 
sykehuset har hatt med eldre innfødte. Forskjellen mellem hvit 
og farvet, dannet og udannet, forsvinner når man begynner å tale 
med urskogmennesket om det som rører sig dypest i oss selv, om 
. forholdet til vår sjel, våre medmennesker, til verden og til evig- 
heten. «Negrene tenker dypere enn vi, fordi de ikke leser aviser», 
sa en mann nylig til mig. Unektelig ligger det en viss sannhet i 
dette paradox. 

«For det elementære i religionen finnes der derfor en stor mot- 
tagelighet. Derimot har de innfødte naturligvis ingen forutsetnin- 
ger for å fatte kristendommen som historisk religion; de lever jo 
i en historieløs verdensanskuelse. Der er for dem ingen avstand i 
tid, ingen avstand mellem Jesu tid og vår tid. Derfor kan de 

heller ikke fatte frelsens forberedelse og de tros-satser som handler 
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om dette og om frelsesverkets fullbyrdelse efter den guddommelige 
verdensplan. Derimot slumrer der i dem et umiddelbart behov 
efter forløsningen som sådan. Kristendommen er for dem lyset 
som lyser inn i angstens mørke. Den gir dem vissheten om at de 
ikke er i naturåndenes, de avdødes eller fetischernes vold, og at intet 
menneske kan utøve noen hemmelighetsfull makt over dem, men at 
Guds vilje er makten i alt som skjer. 

«Jeg lå i tunge lenker fangen, 

Du kom og gav mig fri», 
disse ord av Paul Gerhardts adventssalme ? uttrykker som ingen an- 
dre hvad kristendommen betyr for det primitive menneske. Atter 
og atter kommer de for mig når jeg deltar i gudstjenesten på 
misjonsstasjonen. 

«I de primitives religion finnes hverken frykt for eller håp om et 
liv efter dette. Naturbarnet frykter ikke døden, men ser i den 
noe ganske naturlig. Den middelalderlige kristendomsopfatning, hvor 
angsten for dommen trer i forgrunnen, finner meget færre tilknyt- 
ningspunkter hos dem enn en mer etisk. I naturmennesket slumrer 
en etisk rasjonalist. Han er av naturen mottagelig for det godes 
begrep og for alt det i religionen som har samklang med dette. 
I samme grad som han lærer å kjenne de moralske bud og begrep 
i Jesu religion, får noe i ham ord som til da var stumt, frigjøres 
noe som bittil var bundet. Dette står klarere for mig jo lengere 
jeg lever blandt negrene ved Ogowe-floden. 

«Gjenløsningen ved Jesus står altså for den innfødte som en 
dobbelt frigjørelse; fra den apgstfylte livsanskuelse kommer han 
til den frimodige. Fra det uetiske livssyn kommer han til det etiske 
— Aldri har jeg i den grad fornemmet seirkraften i Jesu tanker, 
som når jeg i vår til kirke anvendte skolebrakke i Lambareene, fikk 
utlegge evangeliet, bjergprekenen og lignelsene, og Pauli ord som 
det nye liv i hvilket vi vandrer». 

— Men er ikke resultatene avskrekkende? Fra alle hold klages 
det over de innfødte kristnes upålidelighet og over deres tilbakefall. 
Er der i det hele stoff i dem til å kunne gjennemføre kristen- 
dommen i livet? 

Schweitzer ser vanskeligheten i så måte på to områder, i over- 
troen og i livsførselen. Det faller så uhyre vanskelig å utrydde 
overtroen. (Vi kan innskyte: er den virkelig og helt forsvunnet 


Da dbgg? anderledes formet i oversettelsen hos Landstad (nr. 98: Hvorledes 
skal jeg møde og favne dig min skat?) 
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i våre norske bygder?) Men denne fare er ikke den største. Den 
kan heller ikke overvinnes i ett tak. 

Værre er det med karakterenes svakhet. Det kan være vanske- 
lig nok å få de innfødte til å praktisere kjærlighetens religion der 
hvor hevn er gammel sed og står i høi ære. Værre er det imid- 
lertid å få den innfødte til å legge bort den vanemessige løgn og 
det naturlige behov efter å stjele, og å få dem til å bli hvad vi 
kaller et pålidelig menneske. Selv om viljen blir god, så gjør va- 
nen upålidelig. 

Men Schweitzer står ikke motløs overfor alle slike nedslående 
kjennsgjerninger. «Det er min opfatning at det primitive menne- 
ske i grunnen er mer godmodig enn vi europeere. Kommer så 
kristendommens innflytelse til, så kan der utvikle sig overraskende 
edle karakterer. Jeg tror ikke jeg er den eneste hvite, som har 
kjent blygsel overfor innfødte. Og der finnes mange av dem som 
er blitt anerkjente moralsk faste karakterer. Læreren ved gutte- 
skolen her, QOjembo, regner jeg f. eks. for å være et av de nobleste 
mennesker jeg i det hele kjenner». 

Fra kupévinduet, da han igjen drog sydover, rakte Schweitzer 
mig den bok jeg her har referert, og bad mig hilse til Kirke og 
Kuiturs lesere. Han kjente tidsskriftet og vilde glede sig over at 
han kunde føle samfund med dets lesere. 

Boken hans er for en tid siden kommet i svensk oversettelse, og 
mens Schweitzer opholdt sig i London, fikk han telegram fra den 
foretagsomme danske forlegger Pio om å få gi boken ut på dansk. 
Ventelig kommer den da snart der, og så kan leserne fortsette 
lekturen hos Schweitzer selv, om de har lyst. 

Den svenske utgave heter: «Mellan Urskog och vatten. En 
låkares upplevelser och iakttagelser i Ekvatorialafrikas urskogar. 
Av professor Albert Schweitzer, Dr. teologiæ, Dr. Filosofiæ, Dr. 
medicinæ. 

Det er vel første gang at slike titler har hengt på en misjonær. 
Men dette er allikevel det minste av det som gjør mannen og inn- 
satsen og boken enestående i litteraturen og i kirkens historie. 


FHivind Berggrav. 


CENTRUM FLYTTAS 
ETT NYTT TEOLOGISKT SKEDE? 


Av professor dr. GustaF AULÉN, Lund. 


I ett par föregående artiklar har talats om nutida uppfattningar 
av religion och uppenbarelse. Vår våg går utifrån inåt. I vår 
tredje och sista artikel komma vi nu till kristendomens hjårt- 
punkt: den Aristna frålsningstron. 

Kunna vi hår iakttaga några tendenser, som åro karakteristiska 
för det nutida teologiska tånkandet och som mer eller mindre 
starkt bryta sig mot en föregående tids sått att uppfatta saken? 

Jag skulle då inledningsvis vilja anknyta till några uttalanden 
i ett par föredrag av årkebiskop Söderblom, som synas mig vara 
betecknande för det nutida låget. Överhuvudtaget finnes det nog 
få teologer i det nårvarande, vilka åro så kånsliga för det som 
rör sig i tiden som han. Man skulle snart sagt kunna giva en 
skildring av nåstan alla karakteristiska strömningar inom den 
nutida teologien endast med ledning av hans författarskap. De 
föredrag jag åsyftar höllos år 1919 och åro utgivna under föl- 
jande titlar: 1) Gå vi mot religionens förnyelse? samt 2) Kristi 
församlings våg i denna tid: ny gammal förkunnelse. Söder- 
blom! ger i dessa föredrag bl. a. en överblick över de religiösa 
och teologiska strömningar han upplevat och urskiljer dårvid 
tre skeden: «inom den korta ramen av ett månniskoliv kånner 
jag djupt att vi nu stå i den tredje perioden», skriver han. Vad 
han såger om dessa tre perioder har nårmast sin bakgrund i 
svenskt fromhetsliv, men det har icke desto mindre — i syn- 
nerhet vad de två sista skedena betråffar — en långt vidstråek- 
tare råckvidd. Jag anför några uttalanden ur det föredrag 
som bår titeln: «Gå vi mot religionens förnyelse?» «Når våckelse- 
tidernas blodsteologi hade mistat evangeliets etiska sålta och 
genom sin sensuella slapphet våckt avsmak hos allvarliga kristna 
sjålar, då fingo tro, låra och förkunnelse en annan, sannerligen 
evangelisk samlingspunkt, nåmligen i Jesu predikan om Guds 
rike — det hade varit bra, om man från början hade översatt: 
Guds herravålde. Många av oss ha i tacksamt och livligt minne, 
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hur vålgörande verkan denna kårva och kårnsunda Gudsrikes- 
teologi hade på våra sinnen och på uppfattningen av kristen- 
domen. Ingen lårofader har hittat på den, utan Jesus sjålv an- 
vånder den i evangeliet. Den tillåmpades på tidens krav och 
teformationens kallelsetanke, en dylik utveckling innebar en be- 
råttigad och nödig modernisering. Behöver jag påminna om, huru 
denna Gudsrikestanke hjålpt oss att se goda Guds gåvor, som 
våckelsetiden glömt bort? — Men nu ryckas blickarna från de 
svindlande utsikter, som Gudsrikestanken Öppnar, och från de 
mångfaldiga uppgifter, som inbegripas dåri. De riktas på det 
heliga liv och den passion, som, underbart nog, står mitt i historien 
såsom allas vår egendom och alla slåkters och folks egendom. 
— Riåttare sagt, vi kånna djupare ån förr, hur omöjligt det år 
att fasthålla tron på de vida utsikterna och de angelågna upp- 
gifterna, om vi icke stå vid Golgata och ana och erfara Guds 
martervåg till frålsningen. — För mig uppslukas allt, allt av den 
stora frågan om försoning och uppråttelse. Mårka vi Guds an- 
stötliga, men enda framkomliga våg genom vårldens ohyggliga 
virrvarr? Icke på sidan om, eller framför, utan rått igenom livets 
tragik. — Ett vet jag. Den enda religion, som det nu år något 
bevånt med, den enda trostanke, som nu kan tillfredsstålla de 
djupa, sökande sjålarna av alla tungomål och folk, det år en ny, 
oemotståndlig korsets predikan, en frisk, övertygande erfarenhet 
av frålsningens vårldsmysterium, uppenbarad i Frålsarens sjålv- 
offer i liv och död. Jag plåderar icke för någon hådisk låra 
om någon föråndring i Guds våsende eller för någon hednisk 
offerteori, utan för det som år kristendomens kårna, alltseldan 
Pauli tid en anstöt för fromma och ofromma rationalister. — 
Att försvaga och förnumstigt bortförklara kristendomens och 
frålsningens egentliga mysterium duger icke i vår hårda tid. 
Erfarenheten av korsets och lidandets makt att uppråtta och. 
: försona, nyss så gammal och anstötlig, har blivit den mest på- 
tagliga och behövliga av religionens sanningar, M, sanningen — 
hur man ån sedan söker uttrycka den. — Ingen gammal eller 
ny intellektualism kan ersåtta kristendomens outgrundliga drama, 
som går genom historien, slåktets och den enskildes, och ger 
åt den dess mening. Det nådde sin höjdpunkt på Golgata. Men 
det fortsåttes i varje slåktled i det hemlighetsfulla sedliga sam- 
manhang, som tragiskt eller förlossande förenar månniskorna 
medels osynliga band. I vår kristna gemenskap upprepas allt- 
—jåmt något av korsets hemlighet, når en annan lider för min 
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synd, men genom sin kårlek för mig uppenbarar något av Guds 
kraft. Detta drama måste i sin mån fortsåttas in i varje stackars 
månmniskosjål. Detta och endast detta år kristendomen.» Så långt 
Söderblom. Jag har gjort ett så pass utförligt utdrag ur hans 
skrift, dårför att det han hår såger onekligen år något som har 
genklang i det nutida teologiska tånkandet, når det gåller frågan 
om kristendomens våsen och om frålsningen. 

Söderblom såger — och naturligtvis med all rått — att det 
icke år någon «lårofader», som hittat på «gudsrikesteologien». 
Dårmed avser han givetvis icke att förringa den insats, som den 
ritsehlska teologien gjorde genom att föra fram gudsrikestanken 
och låta teologien kretsa kring denna såsom sitt centrum. Ty 
att han har Ritsehl och hans teologiska skola i tankarna år ju 
uppenbart nog. Visserligen gör han genomgående sina rand- 
anmårkningar vid teckningen av den omtalade gudsrikesteologien. 
En sådan randanmårkning, som i sjålva verket såger långt mera 
ån man vid första påseende skulle vara benågen att tånka, år 
den att man hellre borde ha översatt «Guds herravålde» ån Guds 
rike — «vi skulle» — såger han vid ett tillfålle — «från början 
hava begripit saken båttre, uppfattat gudsriket mer organiskt 
'oeh dynamiskt», om det hetat Guds herravålde. Jag skulle viljå 
tilligga: det hela skulle med ordet Guilds herravålde som huvud- 
ord ha fått en långt mera rent religiös klang ån gudsrikesför- 
kunnelsen nu verkligen fick. En annan randanmårkning såger, 
att «en del innerlighet och mystik hade det trångt till en början» 
inom denna gudsrikesteologi. Sanningen av detta uttalande ha 
vi redan i det föregående bevittnat. Men sådana randanmårk- 
ningar avse som sagt icke att förringa den insats som den 
ritsehiska teologien gjort. Når Söderblom talar om den s. k. guds- 
rikesteologiens framtrådande mot våckelseteologien som bakgrund 
år han — såsom vi sett — angelågen om att betona vad som 
vanns sårskilt dårigenom att förkunnelsen fick en långt starkare 
etisk halt, dårigenom att den lutherska kallelsetanken vann nytt 
liv och slutligen genom det eftertrycekliga framhåvandet av den 
kristna samfundssynpunkten i motsats till en exklusiv indivi- 
dualism. Vad han syftar till med sitt tal om det nya skede, som 
nu inbrutit eller år i fård med att inbryta, år ju icke heller att 
vi nu skulle vara fårdiga med denna gudsrikesteologi och betrakta 
den. som ett numera betydelselöst intermezzo. Hårom heter det: 
«når nu, efter alla tillimpningar av kristendomen för kulturens 
råkning på folk och samhiållsuppgifter, ur nöden framfödes ett 
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nytt behov av Kristus sjilv och hans råttframma tal till den 
enskilda sjålen, så betyder detta icke att den kristna predikan 
efter gudsrikesparentesen återgår till dagordningen. Den som 
ingenting lårt har föga talan. Utan det betyder en syntes, en 
högre enhet av den gamla hjårtliga Kristuskårleken med dess 
korspredikan och mystiska innerlighet och av den etiskt mittade 
förkunnelsen av Guds herravålde.» 

Det var verkligen en betydelsefull gårning, når den ritsehlska 
teologien med en sådan energi stållde gudsrikestanken i kristen- 
domens mittpunkt. Några synpunkter må hår sårskilt framhåvas. 
Till en början kunna vi då stanna inför det accentuerande av den 
kristna samfunds- och gemenskapstankens betydelse, som låg in- 
neslutet i gudsrikesidén. Det kan icke förnekas att den evange- 
liska kristendomen — den s. k. protestantismen — ofta nog i 
exklusiv individualism visat tendenser till att undervårdera det 
kristna samfundet i dess betydelse både för de enskilda indivi- 
derna och för kristendomen i stort. Man har velat betrakta det 
kristna samfundet såsom något sekundårt i förhållande till de 
enskilda individerna. Detta var ju icke precis något fullföljande 
av de reformatoriska tendenserna, i varje fall icke sådana de 
möta oss hos Luther. Jag behöver icke erinra om huru han i 
stållet talade om kyrkan såsom modern vilken föder och når de 
enskilda kristna. - Uppenbart år nu i vilken hög grad en sådan 
exklusiv individualism försvagat kristendomens stållning, huru 
den lett till en fortgående splittring de kristna emellan och huru 
den dårmed försvagat kristendomens förmåga att vara jordens 
salt och våridens ljus. Hånvisningen till huru Jesu förkunnelse 
kretsade kring Guds rike betydde hårvid en hålsosam och nöd- 
våndig motvikt. Det ord som sades hårom har icke förlorat sin 
betydelse. Snarare kan man såga att det fått ökad tyngd genom 
det som sedan skett ibland oss, att tidens bittra nöd bidragit till 
att på ett nytt sått göra den kristna samfundstanken levande 
för oss. De med inre nödvåndighet framtrångande stråvandena 
för ett stårkande och vidgande av den kristna enheten, som göra 
sig förnumna i denna tid, åro i sin mån ett vittnesbörd om, 
huru man söker efter ett starkare och mer levande kyrkoideal.* 


1 I sjålva verket ledde den ritschiska gudsrikestanken ieke till någon 
stark och levande kyrkoidé. Orsaken låg vål nårmast dåri, att guds- 
riket fattades övervigande etiskt-kulturellt och icke tillråekligt djupt 
religiöst. Man förmådde under sådana förbållanden knappast anlågga 
någon högre synpunkt på kyrkan ån den institutionalistiska. Och det 
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En annan konsekvens av gudsrikesidealet var att tanken på 
de kristnas kall och uppgift å vårlden framstod i ny belysning. 
Det har funnits myeken evangelisk teologi, som genom sin fråls- 
ningslåra verkat etiskt förslappande eller som genom sitt exklu- 
sivt övervårdsliga perspektiv fördunklat innebörden av den 
kristna kallelsegårningen. Nu riktades blicken med ny skårpa tiil 
Jesu etiska livsideal och hans obetingade krav. Jag vågar icke 
utan vidare såga att (detta innebar en förnyelse av reformationens 
låra om en kristen månniskas kallelse. Men såkert år att tanke- 
gången mottagit starka impulser från detta håll. — Överhuvud- 
taget kan man såga, att en av den ritsehlska teologiens förnåmsta 
gårningar hinger samman med att den i så hög grad ville vara 
reformatoriskt orienterad. Den har ock i många fall frigjort 
reformatoriska impulser från den gamla ortodoxismens kvåvande 
omfamning samt iövrigt, genom de ivriga forskningar på reforma- 
tionsteologiens område, som den våekt till liv, bidragit till att 
giva oss en fördjupad inblick i reformationens outtömliga vårde. 
För att nu återgå till gudsrikesteologiens etiskt måttade kristna 
kallelsetanke, så år det ju åven i detta fall uppenbart, att den 
ingalunda i det nårvarande mistat något av sitt vårde. Tvårtom 
måste det också hår sågas, att vår tids hårda nöd stållt den 
kristna etikens nödvånldighet för hela det månskliga kulturlivet 
fram i en ånnu mera skårpt belysning. 

Till det nu sagda kan och bör slutligen låggas att den ritsehiska 
teologiens kallelsetanke också på ett betydelsefullt sått influerade 
på uppfattningen av Kristi livsverk. Det var ingen ringa går- 
ning att man framför allt ville se Kristi frålsningsgårning från 
synpunkten av det kall som var honom anförtrott och som han 
genomförde. Nå förmår man anlågga en enhetlig synpunkt på 
hela hans livsverk. Hans kall var — hette det — att uppråtta 
Guds rike, och all hans förkunnelse och gårning står i tjånst 
hos detta kall. Han uppfyller med allt vad han såger och gör 
sin av Gud ålagda plikt. En vinst var detta sårskilt i jåmförelse 
med den på medeltida bot-teorier byggda försoningslåra, för vil- 


var dårför icke underligt att man på sina håll — så t. ex. Herrmann — 
återföll i exklusiv individualism. — Beteeknande år ett samtal, som 
jag en gång hade med Herrmann, då han för tio år sedan såsom Olaus- 
Petri-förelåsare gåstade Uppsala. Då han fick höra, att jag var sys- 
selsatt med ett arbete om den lutherska kyrkoidén, utlåt han sig dår- 
om på följande sått: Jag lyckönskar de svenska teologerna, att de 
kunna ha tid att syssla åven med sådana frågor. 
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ken det «förtjånstfulla» i Kristi livsverk i stållet förmenades 
ligga dåri att han gjorde något utöver det som det var hans 
plikt att göra, att han gjorde något som han icke var skyldig 
att göra. Med denna uppfattning brister i sjålva verket det inre 
livssammanhanget mellan Gud och Kristus sönder. Man kan 
icke klart se, hurusom det genomgående år Gud, vilken verkar 
i Kristus och i hans verk realiserar sitt mål. Och man kan icke 
heller få någon enhetlig och organisk syn på Kristi livsverk. I 
sjålva verket innebar anvåndandet av kallets synpunkt på Kristi 
livsverk ett fullföljande av den tankegång, som möter i Pauli 
ord: han blev lydig intill döden, ja, intill döden på korset. Så 
stålles korset in i ett organiskt sammanhang med livsverket som 
helhet. Den kritik, som från denna utgångspunkt riktades mot 
åldre försoningsteorier med deras utvårtes «mekaniska» och 
«juridiska» uppfattningar, har varit fruktbårande och har till stor 
del slagit igenom — åven dår man i Övrigt icke varit tillfreds- 
stålld med den positiva utredningen av försonings- och frålsnings- 
frågorna. 

Vi ha stannat inför några starka sidor i gudsrikesteologien 
— om vi nu få kalla den så. Men det år nog hår som så ofta 
att styrka och svaghet ligga sida vid sida om varandra. QSåger 
man att den ritsehlska teologien har sin styrka i den energi, 
med vilken de sedliga synpunkterna förfåktas, så kan man nog 
på goda grunder såga att svagheten ligger i det sått på vilket 
de förfåktas eller med andra ord dåri att de kommit att över- 
ordnas över de rent religiösa synspunkterna.  Överhuvudtaget 
torde det vara uppenbart nog, att denna teologi år långt starkare 
i det utåtriktade ån i det inåtriktade. Man har från många håll 
anmårkt att gudsrikesbegreppet fattas våsentligen etiskt, ja, 
snarast såsom ett etiskt-kulturellt ideal. Och det ligger obestrid- 
ligen något beråttigat i en sådan invåndning. Det år utomordent- 
ligt karakteristiskt, att Ritsehl förebrår reformatorerna, att de 
fattade gudsriket alltför religiöst. Det år också karakteristiskt, 
att han avslutar sitt stora verk om Råttfårdiggörelse och för- 
soning med orden: «försoningen med Gud genom Kristus har till 
sin direkta bestimmelse det religiösa herravåldet över vårlden», 
samt att sammanstållningen: «friheten från vårlden eller det eviga 
livet> ofta återkommer. Tyngdpunkten i den ritsehlska guds- 
rikesförkunnelsen ligger i talet om huru alla «naturliga och par- 
tikulåra» bevekelsesgrunder övervinnas i det samfund, dår «mån- 
niskorna behandla varandra efter den gudomliga kårlekens lag». 
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Och tyngdpunkten i hans frålsningsförkunnelse ligger i talet om 
den andliga sjålvståndighet, den frihet gentemot och det herra- 
vilde över vårlden, varuti gudsgemenskapen mynnar ut. Det 
har med all rått sagts av H. Rosén i en studie över religion och 
moral i den ritschlska teologien, att Ritschl först blir riktigt 
våltalig, når han kommer in på vårldsherravåldet och den and- 
liga sjålvstindigheten. Det år som om det våsentligaste icke 
skulle vara gudsgemenskapen för dess egen skull, utan guds- 
gemenskapen såsom medel att realisera friheten i förhållande till 
vårlden och det etiska gudsrikesidealet. Nu år det icke så för- 
vånande, att Ritschls teologi mynnar ut i detta resultat. Ty det 
svarar tåmligen noga mot anlåggningen av det hela, mot det sått 
på vilket den «religiösa» frågan stålles. Frågan om religionen 
år nårmast en fråga om «Selbstbehauptung». Det som sökes i 
religionen år: «lösningen av den motsågelse, som består dåri att 
månniskan dels år en del av naturen och dels en andlig person- 
lighet, som gör anspråk på att behårska naturen». Det kan svår- 
ligen förnekas, att denna frågestållning har en viss egocentrisk 
fårglåggning. Och just denna frågestållning behårskar i stor ut- 
stråckning hela den teologi, som tagit sina fråmsta impulser från 
Ritschl. Hos vissa representanter för denna teologi — såsom sår- 
skilt Kaftan — får teologien t. 0. m. en direkt pragmatisk-eude- 
monistisk utformning: religionen tillfredståller månniskans Le- 
bensanspruch och den visar sig vara sann i den mån som den 
verkligen tillfredsståller detta månskliga behov. Wilhelm Herr- 
mann har icke tröttnat att såga, att denna religiösa pragmatism 
blottståller religionen och att den, om den konsekvent fullföljes, 
leder ut i ren illusionism. Men icke desto mindre torde det kunna 
sågas, att icke heller han lyckats frigöra sig från det egocentriska — 
drag, som håftar vid den ritseblska utgångspunkten. Den «reli+ 
giösa» fråga, från vilken han utgår, år alltjåmt frågan om eine 
Behauptung des sittlichen Ichs. Detta sedliga jag år utsatt för 
undergång i det naturliga livet, men det råddas genom religionen 
och sårskilt genom mötet med Jesu inre liv såsom en uppen- 
barelse av Guds förlåtande och uppråttande kårlek. Nu kan ju 
Herrmann — såsom vålkånt år — tala starka och djupa ord om 
förlåtelsen och dess grundlåggande betydelse för sjålens frid och — 
trygghet. Men det år dock karakteristiskt, att svaret på den. ovan- 
nåmnda <religiösa» frågan stundom också tyckes till en viss grad 
kunna vara givet redan i och med det att det sedliga kravet 
uppgår för månniskan, således innan det ånnu varit tal om tron 
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och Kristus. Det år ock karakteristiskt, att tron kan bestimmas 
såsom till sin form sedlig lydnad och till sitt innehåll tillit till 
det godas makt. Detta tyder på en inre spånning i hans teologi, 
som vål icke år något annat ån en spånning mellan det lutherska 
och det kantska arvet. 

Så snart som den religiösa frågan formuleras såsom en fråga 
om sedlig sjålvståndighet och tanken på vad gudsgemenskapen 
betyder för denna sjålvståndighet — för vårldsherravålde, frihet 
och oberoende — dårigenom blir det som står i förgrunden, så 
löper teologien i sjålva verket fara att mista sin rent religiösa 
halt. Vågen år öppnad för en tankegång, som låter Gud tjåna 
Oss och våra åndamål, i stållet för att den religiösa frågan måste 
vara frågan om Gud och svaret på 'denna fråga ligga dåri att 
Gud griper och betvingar oss och ståller oss in under sitt fasta 
regemente. I denna mening finnes det fog för det — ofta mycket 
oklara — krav på en feocentrisk teologi, som under senare tider 
låtit höra sig. Detta programs innebörd skulle då vara, att allt 
i kristendomen kretsar kring och syftar till gudsgemenskapen och 
gudsherravåldet och att dårvid frålsningen — från negativ syn- 
punkt sett — består dåri att vårt eget jag upphör att vara vårt 
- centrum. Den ritsehiska teologien har i många avseenden betytt 
ett förnyat och fördjupat intrångande i den reformatoriska kri- 
stendomsåskådningen. Men på den vitala punkt, som nu år i 
fråga, kan man svårligen såga att denna teologi fullföljt det 
reformatoriska programmet. Jag vet åtminstone icke vad det 
lutherska programmet «råttfårdiggörelse genom tro» skulle be- 
tyda, om det icke betydde det mest radikala brytande med varje 
tendens till och utslag av egocentricitet i fromhetslivet. Sådan 
egocentrisk fromhet finnes visst icke bara i den gamla romerska 
förtjånstlåran. Giftet har många andra vågar. Når man en stund 
lyssnat till allt detta ordande om sjålvståndighet och vårlds- 
herravålde och vad det nu-allt kan heta, kommer osökt ett ord 
ur Luthers Stora Galaterbrevskommentar i ens tankar: «Detta 
år grunden till att vår tro år viss, att den tager oss ut ur vår 
egen åsyn och ståller oss utanför oss sjålva, så att vi icke bygga 
på våra egna krafter, samvete, kånsla, person och verk, utan på 
det som år utanför oss, d. å. på Guds löfte och sanning, som 
icke kunna bedraga.» Jag fåster mig då icke så mycket vid 
uttalandets positiva del — hårom har Luther mången gång talat 
rikare och fylligare. Utan jag fåster mig framför allt vid de 
skarpt tillspetsade orden att tron «tager oss ut ur vår egen åsyn 
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och ståller oss utanför oss sjölva», ty dessa ord ge i sjålva ver- 
ket det pregnantast tånkbara uttryek för Luthers religiösa och 
teucentriska koncentration, för vad det betyder att månniskan 
frålsas från det tillstånd, i vilket hon år — såsom Luther såger 
— incurvatus in se, inkrökt i sig sjålv. «Livet» vinnes genom att 
mistas. 

Och det kan — skulle jag tro — svårligen förnekas, att just 
denna koncentration ger genklang i det nutida teologiska tån- 
kandet. Att vi finna en dylik genklang kan icke vara Över- 
raskande, om vi tånka tillbaka på de strömningar, som mötte 0S8, 
når vi talade om den allmånna religionsuppfatningen. Och för 
övrigt: år det icke en inre nödvåndighet, att tidens hårda nöd, 
bittra erfarenheter och djupa missråkningar skola driva inåt, till 
stark religiös koneentration, inåt till kraftkållan: livet med Gud? 

Jag skall hår endast framföra ytterligare tvenne vittnen. Ett 
från den anglikanska kyrkan. Hans namn år William Temple, 
förutvarande canon av Westminster, numera biskop i Manchester. 
Genom sitt rika och högst betydande teologiska skriftstållarskap 
samt genom sin mångsidiga kyrkliga och kristligt sociala verk- 
sambet år han för nårvarande utan all tvekan en av förgrunds- 
figurerna inom Englands kyrkliga och teologiska vårld. Jag an- 
för ett uttalande av honom om frålsningen, som kan ge en anty- 
dan om den starka religiösa koncentration, som möter i hans 
skriftstållarskap. «The salvation that we need is delivery from 
selfeentredness. You can not have salvation as long as you want 
it. Only when God has so drawn you into the embrace of his 
love and into the obedience to his will, that in devotion to him 
you cease to care about yourself, can your self be saved.» År 
icke detta nåstan som en omskrivning av Luthers nyss anförda 
ord? Det år i varje fall samma religiösa och teocentriska kon- 
centration: gudsgemenskapen för gudsgemenskapens egen skull, 
frålsningen vunnen i och med det att Gud övervåldigar och be- 
tvingar oss, i och med det att vi föras «bort från oss sjålva och 
ut ur vår egen åsyn». Det år hugnesamt att möta sådana ut- 
talanden utom lutherdomens område — ett tecken till, att det 
som Luther stod för icke år något sårkristet, och ett varsel om 
att den djupaste kållådern i evangelisk kristendom har många 
dolda möjligheter att taga sig fram, åven på sådant håll dår 
man icke alltid år sårdeles benågen att hedra reformationen och 
dess mån. För ett ytligt betraktelsesått kan det synas för- 
vånande, att teologien just nu — då tiden såsom snart sagt 
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aldrig tillförne kråver kristendomens utåtriktade gårning — visar 
tendenser till att hånvisa inåt till sjålens fördolda liv med Gud 
såsom ett och allt, begynnelsen och ånden. Djupare sett år detta 
— såsom redan antytts — icke något överraskande, Hos Temple 
kan man ock nogsamt se, att det inåtriktade drag, som karak- 
teriserar hans skriftstållarskap, icke år förbundet med något 
undanskjutande av denna kristendomens utåtriktade gårning. 
Jag vet icke om någon engelsk teolog med större energi ån han 
håvdat kristendomens sedliga ideal i det sociala och mellanfolk- 
liga livet. Den av honom redigerade tidskriften The Pilgrim år 
vittnesbörd dårom. För honom hånger allt på vad vi hår kallat 
den religiösa koneentrationen. Men han år ock förvissad om, 
att «the man who will do most to move the world, is he who truly 
dwells with God, for through him will operate in the world the 
resources of omnipotence». 

Från lutherdomens område kånner jag knappast någon teolog, 
som med större energi och inre slutenhet har förfåktat kravet 
på religiös koncentration ån biskop Einar Billing har gjort i sin 
nyligen utgivna teologiska och kyrkliga programskrift Herda- 
brev till pråsterskapet i Våsterås stift. Billing utgår från bibel- 
ordet om Guds frid, som övergår allt förstånd, och detta tema 
— friden med Gud och i Gud — pråglar sedan hela hans mång- 
sidiga program. Sårskilt skulle jag vilja hånvisa till de partier 
som handla om frid och kraft, om ofriden i tiden, om kyrkans 
enda uppgift och om predikan. Ett nytt intressant intyg om 
evangeliska tankars fördolda vågar år att Billing kan anknyta 
till en katolsk moralfilosof — Max Scheler — som lagt Luthers 
tes om att saligheten år nödvåndig för goda gårningar till grund 
för sin etik och som enligt Billing «i detta stycke år mera luthersk 
in de flesta lutheraner». Månniskans «centrala osalighet» — 
såger denne katolske moralfilosof — vållar att hennes stråvan 
kommer att gå ut på att skapa surrogat för den saknade inre 
friden i hopandet av lust och lyeka inom mera «periferiska skikt». 
Mot bakgrunden av den inre ofrid, som pråglar hela det nutrda 
livet, framhåller Billing i skarpt tillspetsade ordalag såsom kyr- 
kans enda uppgift «att bringa evangeliet om den Guds frid, som 
övergår allt förstånd, till oroliga och osaliga månniskosjålar. 
Detta år icke en av kyrkans uppgifter — det år det hela». Vi 
ha håri icke endast ett kvietiv, «utan det starkaste, det måk- 
- tigaste av alla motiv.» ' 

å Jag anför några karakteristiska ord. «Vår kyrka har i vår 
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tid ånyo på ett nytt sått fått syn på all den mångfaldiga yttre 
nöden i vårlden och på att också den år kallad att hår göra 
'uppfinnningar”. Det finnes få så löftesrika tecken i vår tid 
som denna nya verksamhetsiver i vår gamla kyrka. Må den 
våxa sig ån mycket, mycket starkare. Men det kan ej förbises, 
att det ej så sållan också över dess verksamhet vill komma detta 
tidens jåktade, enerverade och enerverande drag. Ja, ibland kan 
man rent av frestas att fråga sig, om det ej också i detta ligger 
något av ett surrogat. Det år ibland som om man ej rått trodde 
på den enkla, stilla sjålasörjare- och förkunnaregårningens bety- 
delse — man vill visa gripbara resultat, man vill göra tecken 
och under. Men låter kyrkan sig genom någon annan verksamhet 
dragas bort från sin egentliga religiösa gårning, då såljer den 
sin förstfödslorått för en grynvålling och sviker också sin egent- 


liga sociala och kulturella uppgift. — — — Vad som behöves år 
den frid, som gives redan i det nuvarande, men Öppnar perspek- 
tivet mot en evig framtid. — — — Blott den kan giva vår tid 


dess arbetsglådje åter och rena dess stråvanden från alla de för- 
bittrande och förgiftande krafter, som smugit sig dårin. — — — 
Tro vi ej långre på den revolutionerande kraften i Guds evange- 
lium, når det på allvar får fatt i en månniskosjål, då skola vi 
redlöst drivas hit och dit av tidens skiftande krav och slita ut 
oss i jåktande arbete som den — och bliva allt mer utarmade 
som den. — — — — Det år ej en djårv paradox utan fullt egent- 
ligt tal, om vi såga, att den salighet, den gudsgemenskap, som 
år Jesu våsens innersta hemlighet och som han förde med sig 
till jorden, år icke blott den grund varpå våra sjålars frålsnings- 
hopp vilar, utan ock den grundval varpå till sist hela vår kultur 
Är byggd.» 

Jag skall så till sist endast beröra ånnu en punkt — frågan 
om Kristi frålsningsgårning. Vill man hår söka efter några 
karakteristiska drag i det nutida teologiska tånkandet, så torde 
framför allt följande tvenne böra framhåvas: stråvandet efter 
att få en mera levande bild av Guds gårning i Kristus samt ett 
starkare betonande av lidandets — och vi kunna tillågga det 
stållföretrådande lidandets betydelse. 

Man söker få en mera levande bild av Guds frålsningsgårning 
i Kristus. Kunde vi nyss iakttaga ett inre sammanhang mellan 
den allmånna religionsuppfattningen och tolkningen av den 
kristna frålsningstron, så kunna vi hår skönja ett liknande sam- 
manhang mellan tolkningen av uppenbarelsen och av Kristi fråls- 
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dad 


ningsgårning. Vi ha talat om det vårdefulla som möter oss i 
den ritsehiska teologiens behandling av frågan om Kristi livs- 
verk. Vi sågo hur man med utgångspunkt i tanken på hans 
kall fick möjlighet att anlågga en enhetlig synpunkt på Jesu 
livsverk och huru man så förmådde effektivt rödja upp med 


mindervårdiga — opersonliga, juridiska och mekaniska — upp- 
fattningar av försoningen, uppfattningar som gjort sig breda 
åven inom den evangeliska kristenheten — ja icke minst dir. 


Men icke desto mindre har man på många håll livligt kånt, att 
den positiva tolkning, som hår ges av Kristi frålsningsgårning 
knappast trångt ned till djupet. Den ritsehlska teologien ville vara 
uppenbarelseteologi. Detta var dess styrka. Allt kretsade kring 
Kristus såsom uppenbarare av Guds kårlek. Men «uppenbarelse» 
år ett mångtydigt begrepp. Och man kan på goda grunder fråga 
sig, om icke denna teologi — trots dess kånda ivriga polemik 
mot «intellektualism» — just vid tolkningen av uppenbarelsen i 
Kristus sjålv år behåftad med ett intellektualistisk drag. Man 
kan nåmligen fråga sig, om icke det våsentliga i Kristi «går- 
ning» i sjålva verket blir, att han ger oss ett renat gudsbegrepp 
och att han dårigenom övervinner vår «misstro» mot Gud. Hår 
har den uppenbarelsetolkning, som vi kallat den dramatiska, 
onekligen rikare möjligheter. Det våsentliga kommer då icke att 
ligga bara i uppdagandet av att Gud år kårleken, utan framför 
allt i realiserandet av Guds kårlek. Guds kårlek bryter sig hår 
segrande fram i vårlden och övervinner det som står den emot. 
Gud möter oss såsom den dår kåmpar mot det onda och segrar 
över det onda. Tillvarons innersta mening ter sig som en kamp 
mellan Guds vilja och det som står denna vilja emot. Och i 
denna kamp står Kristi livsverk instållt såsom den stora och 
avgörande segergårningen. Detta betygar sig för oss såsom ett 
ofrånkomligt faktum, når vi se hans livsverk, icke isolerat, utan 
i sammanhang med det som sedan dess skett och som alltjåmt 
sker ibland oss. 

Kristus lever in, strider in Guds kårlek i vårlden. Han lider 
också im denna Guds kårlek. Ett slåkte, som i den grad som 
vårt stållts inför lidandets verklighet, har icke kunnat undgå 
att på allvar stålla sig inför lidandets problem, inför frågan om 
lidandets mening. Det år ingen tillfållighet, att korset åter star- 
kare ån under den tid som ligger nårmast bakom oss betygat 
hurusom det står i kristendomens mittpunkt. Blicken har Öpp- 
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nats för lidandets frålsande kraft. Visserligen gåller det inga- 
lunda om allt lidande, att det skulle åga en sådan frålsande- 
kraft. Vi ha i överflöd stållts inför sådant lidande som icke 
har den. Fyllt av försonande och frålsande kraft år endast det 
lidande, som går kårlekens offervåg. Det sker icke förgåves. 
Det kommer andra till godo. I samma mån som tanken på den 
månskliga samhörigheten, solidariteten blir levande, tråder det 
stållföretrådande i kårlekens offergårning fram i allt skarpare 
belysning. Och man vinner ny förståelse för Johannesevangeliets 
ord om att Månniskosonen förhårligas, just når vågen bår till 
det sista stora lidandet. Det år nåmligen så den gudomliga kår- 
lekens suverånitet gör sig gållande. Ty det år på denna våg 
den gudomliga kårleken förmår — vad ingen ån så suverån yttre 
makt förmår — vinna hjårtan och besegra motstråviga viljor. 
Hår har lidandets våg slåkte efter slåkte betygat sig såsom 
segerns våg. 

Och så blott ånnu ett ord om lidandets våg. Stålla vi detta 
betonande av lidandets betydelse tillsammans med det som nyss 
sades om Gud såsom den dår kåmpar sig fram i Kristi livsverk, 
så komma vi ovillkorligen till den tanken, att lidandet icke år 
fråmmande för Gud. Är det Gud som år verksam i Kristi livs- 
verk, så lider Han under synden och bår dess börda. Sådana 
tankegångar möta i sjålva verket också ofta nog inom den senare 
teologien. Söderblom t. ex. tangerar dem — ehuru med en viss 
trevande försiktighet (som i och för sig år vål befogad) i det 
ena av sina ovannåmda föredrag. Och den nyss omtalade engel- 
ske teologen Temple talar gårna och oförbehållsamt dårom. Vis- 
serligen upphåver en dylik tankegång mången traditionell före- 
stållning om Guds upphöjdhet och salighet, men jag ser icke 
annat ån att den år ofrånkomlig, om eljest vår gudsbild skall 
pråglas av det uppenbarelsesammanhang, som har sin herre i 
Kristus. Den behöver icke leda till någon gnostisk dualism, så- 
dan som den första artikeln ville avvisa. Men å andra sidan år 
den upphöjhet, om vilken den kristna tron talar, en annan ån 
den som möter i deismens kalla och verklighetsfråmmande guds- 
bild. I sjålva verket stå vi hår, når vi i famlande bilder tala 
om det Gud tillhör, inför en antinomi, som vår tanke icke måk- 
tar 1ösa under jordelivets villkor: Guds suveråna vilja realiserar 
sig å kamp mot det som står denna vilja emot. Till denna kamp 
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hör ock det lidande, i vilket kårlekens suverånitet varder up- 
penbar. * 


Vi ha nu tagit en överblick över några av de strömningar 
och tendenser som möta i det nutida teologiska tinkandet. 
Myeket som kunnat vara förtjånt att beröras har jag hår måst 
förbigå. Men huru ofullståndig och summarisk ån denna över- 
sikt varit, så har den dock — efter vad jag tånker — måst giva 
ett intryck av att en viss strömkantring ågt rum eller håller 
på att ske inom det teologiska tånkandet. På alla de tre huvud- 
områden som berörts ha vi funnit, att lösensorden åro andra ån 
förr och att de delvis gå stick i ståv mot den nårmast före- 
gående tidens ålsklingstankar. Vi kunna hår göra samma iakt- 
tagelse som man så ofta eljest har anledning att göra inför tider- 
nas skiften: att det som för en generation år höjdpunkten av 
modernitet har allra svårast att stå sig för nåsta generation. Så- 
dant ger ett ofrånkomligt intryck av det teologiska tånkandets 
relativitet och bör kunna utöva ett hålsosamt modererande in- 
flytande på dem som åro mest ivriga att utropa dagens lösens- 
ord. Det år alltid en nåraliggande frestelse att se ned på den 
nårmast föregående generationens arbete. Vi som nu arbeta i 
teologiens tjånst ha i sjålva verket ingen anledning till dylik 
ringaktning. Denna oss nårmast föregående period har tvårtom 
utfört ett arbete, vilkets insats kommer att åga varaktigare ver- 
kan ån de flesta andra teologiska perioders arbeten. Det har 
varit en enkel gård av skyldig tacksamhet, når vi i det före- 
gående sökt registrera några av dess vinster. Det nårvarande 
teologiska skedet gör vål knappast samma intryek av samlad 
styrka som det vilket ligger nårmast bakom oss. Det år snarare 
på det teologiska området som på alla andra en tid av jåsning 
och oroligt sökande. 

Men om vi ån icke kunna hånvisa till något fast utformat 
program, så tror jag dock att det finnes en viss enhetlighet för- 
dold i samtidens djupare teologiska stråvanden. Vi ha redan en 
gång i det föregående, når vi talade om religionsbegreppet, an- 
tytt att denna enhetlighet skulle ligga i stråvanden efter en 
starkare religiös koncentration, efter att gripa det religiösa i dess 
egenart. Och vi ha nu — tånker jag — fått detta drag bekråftat 


1 Jfr hårtill E. Eidem: Den lidande Guden samt min skrift: Våra tankar 
om Kristus, kap. 3. 
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genom det som senast sagts om den kristna frålsningstron. Hår 
kommer onekligen syftningen till religiös koncentration igen på 
den mest vitala punkten. Vi möta kravet på ett: djupare in. 
Men detta djupare in innebår på samma gång ett högre upp, 
som vill låta både det övervåldigande och det outtömliga i vår 
kristna gudstro komma till oförbehållsamt uttryck. Att de nu- 
tida teologiska strömningarna — försåvitt som de ha denna 
karaktår — sluta inom sig dyrbara vården står åtminstone för 
mig ofrånkomligt klart. Dårmed vill jag ingalunda hava sagt 
att de skulle vara riskfria. Vad år överhuvud riskfritt? Vi ha 
också mer ån en gång i det föregående haft anledning att be- 
tona förefintligheten av dylika risker. Men ånnu ett sista ord 
må sågas hårom. 

Det år ingen tillfållighet, att sådana lösensord som transcen- 
dens, mystik, irrationalism m. fl. skola göra sig gållande i nu- 
tiden. I tider av hårt betryck blir gudstron mindre ån någonsin 
något sjålvklart. Når Ögat stirrar in i det mörker, som lågrar 
sig omkring oss, blir ljuset av Guds ljus mer ån någonsin till- 
varons stora under. Men den kristna trons Gud år den wuppen- 
barade Guden. Det transcendenta och mystiska och irrationella 
och vad det allt kan heta har icke ? sig sjålvt något positivt 
innebåll eller vårde. Vi skola icke förkunna den fördolde Guden 
i stållet för den uppenbarade, icke heller den Helige i stållet för 
den Gud som i sitt innersta år «idel kårlek». Det finnes inga 
andra «sidor i Guds våsen» som kunna jåmstållas med detta att 
Gud år Kårleken. Det «outrannsakliga» år blott den bakgrund, 
mot vilken Guds kårlek framtråder i sin fulla, outtömliga och 
levande rikedom. Bakgrunden har sitt vårde. Men endast som 
bakgrund. Utan denna bakgrund skulle vår bild av Guds kårlek 
förflackas och bliva verklighetsfråmmande. Men allt hånger på 
att den kristna tanken förmår gripa och giva uttryck åt verklig- 
heten av den Kårlek, som förmår övervinna &åven de svåraste 
hinder och göra «allt nytt». 


DEN NORSKE KIRKE 


Av Docent ANTON FRIDRICHSEN. 


Denne artikkel finner vi i et «tidsskrift for skandinaviske sam- 
fundsinteresser», som heter: Det Nye Nord (utgitt i Kjøben- 
havn). Fremstillingen er altså ikke nettop beregnet på et kirkelig 
publikum. Men desto mere vil våre lesere, ikke minst de norske, 
ha interesse av å se den. Red. 


De fleste som læser dette, har sagtens mottat et indtrykk av 


norsk natur; om de nu har reist langs vor kyst og ind igjennem 


vore fjorde, op gjennem dalene, eller de har vandret på høi- 
fjeldsviddene. Svære avstande, vild, øde natur, ensom og 
spredt bebyggelse, beskedne livsvilkår, — det vil være iagtta- 
gelsenes og indtrykkenes sum, Men i synsbilledet som mindet 
gjemmer fra de skiftende vuer, har kirken en fast plass. Det 
lille hvitmalte Gudshus fandt man alle vegne. Inde i fjordvi- 
kene, oppe i dalsiden, nede ved fjeldvandet med en liten grænd 
omkring, — alle steds står kirken og likesom samler bebyg- 
gelsen omkring sig, gir menneskeboligene et fast orienterings- 
punkt. Er dette billede, som møter en fra vor idylliske, sol- 
varme Sørlandskyst op til den barske Ishavsstrands golde øer 
og ness, også virkelig et symbol på den norske kirkes åndelige 
stilling? Er det den som samler folket og gir det retnings- 
linjene, stagger og driver frem, slår og læger? 


E 


E Det er ingen enkelt sak å karakterisere det norske folk i 


kirkelig henseende; der er her ingen store, gjennemgående lin- 


: jer, som svarer til «retningene» i Danmark eller skillet mellem 


det kirkelige og det frireligiøse Sverige. De forskjellige strøk 
tar farve av de påvirkninger som til skiftende tider formår å 
gjøre sig gjældende. Det hænger naturligvis for en væsentlig 
del sammen med den geografiske opstykkethet, som har alt 
andet end styrket folkets av naturen ringe evne til organisa- 
tion. Det er overhode som om vi ikke har betingelser for å 
opleve den store bølge som går over landet og sveiser folke- 
fylkingen fast sammen. I vor historie er vi altid blit snytt 


334 KIRKE OG KULTUR 


for slike oplevelser. «Dengang vort eget land vi tog av hun- 
dredårig is og harme», endte den unge frihetsbevægelse efter 
nogen ukers frodig blomstring i et kompromis og måtte fort- 
sættes i årtiers politisk kjevl med Sverige. Og da så tidens 
fylde og handlingens dag kom, måtte vi atter gå på akkord, slå 
av og grunde vor selvstændighet på gruset av sløifede fæstnin- 
ger og på andre indrømmelser, for så kort efter å få smake i 
rikt mål gjennem krigsårene den lille nations bitre kår under 
stormagtskommando. Vi har aldrig trodset os helt igjennem 
et «bære eller briste» og har følgelig hverken de årorika min- 
nen eller noget Dybbøl som samlende kraftpunkt i folkesindet. 
Dertil svarer det, at vort åndelige kart ikke har de brede flater 
og kraftige grænselinjer men er broget som et befolkningskart 
i Europas sydøstre hjørne. 

I kirkelig henseende har dette medført at folkekirken prak- 
tisk talt er en ubrutt og alt omfattende enhet med en preste- 
stand, hvis medlemmer kun adskiller sig individuelt og i typer 
men ikke efter «retninger»; og kirkens indflydelse og betyd- 
ning på de forskjellige steder avhænger for så vidt de iagtta- 
gelige resultater angår, væsentlig av dens repræsentanters art 
og evne. Folkekirken har alle muligheter i Norge, bare de 
blir utnyttet. 

Det er disse muligheter der her skulde skrives litt om. Dog 
ikke som om der skal søkes opstillet noget program for kirkens 
arbeide. Med «muligheter» er i denne sammenhæng å forstå 
de åndelige forhold som idag eksisterer indenfor folkekirkens 
ramme, og som denne folkekirke som institution søker å tjene 
med større eller mindre held. 

Måske kan det være på sin plass allerede her å omtale at vi 
i de siste tyve år har oplevd en reaktion mot denne vor folke- 
kirkes elastiske, frie og brogede karakter. Der blev i de første 
år av det nye århundrede reist et sterkt krav om «fri folke- 
kirke»; kirken skulde bli en selvstyret, demokratisk ordnet in- 
stitution, bygget på menighetens organisation og toppende op 
i et øverste kirkestyre. Denne bevægelse fremtrådte umiddel- 
bart som et atterslag mot den kritiske teologi, men hang i sin 
dypeste grund sammen med tidens almindelige drift hen mot 
konsolidering, dens svigtende evne til å bære stigende åndelig 
mangfoldighet, omspænde motsætninger og brytninger med en 
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fælles livsramme. Bevægelsen nådde ikke frem. Det viste sig 
alt i 1913, da en av regjeringen anordnet avstemning i landets 
menigheter hadde det utfald at bare 17 % av de avgivne 
stemmer gik i den fri folkekirkes favør. Deltagelsen i denne 
avstemning var også betegnende nok liten, idet av over en mil- 
lion stemmeberettigede bare 77000 stemte. Avslutningen på 
det hele var at det i 1907 oprettede «norske kirkeparti» ifjor 
blev opløst i erkjendelse av de ringe utsigter for dets program. 
Det eneste kirkepolitiske resultat er en ifjor av stortinget ved- 
tatt lov om oprettelse av menighetsråd, som i den form 
«den fik blev bekjæmpet av kirkepartiet, idet stemmeretten til 
«disse menighetsråd er almindelig for alle statskirkens medlem- 
mer, uten kauteler, og menighetsrådenes myndighet er meget 
begrænset, således har de bare rett til å indstille, ikke til å 
vælge prest. 

Der er dem som håper at denne nye, officielle menighetsinsti- 
tution skal bli kimen til en helt organisert og selvstyrt folke- 
kirke. Men det turde bli et fåfængt håp, med mindre den nor- 
ske kristenhet kommer i samme situation som Tysklands evan- 
 geliske kristne, at en radikal politisk styremagt skjærer over 
båndet mellem stat og kirke, så kirken må ta sine anliggender 
i sin egen hånd. Men det er ikke lett i overskuelig fremtid å 
tænke sig en slik utvikling her i landet. Det er neppe trolig 
at triumviratet bonden, fiskeren og den jevne borger her hos 
-os skulde bli fortrængt fra husbondplassen og bli veiet til veirs 
av et tyngre lodd på den anden vegtskål. Og så længe dette 
triumvirat sitter ved magten, blir statskirken stående, og det 
som den Noahs ark den er. 

Selvsagt er det gåt her hos os som allevegne, at den kriste- 
lige aktivitet antar forenings- og for så vidt organisationsfor- 
men; og det er naturlig at man søker å skape en viss fasthet 
og sammenhæng og dermed en øket interesse og deltagelse in- 
denfor menighetene ved frivillige menighetsråd, menighets- 
foreninger o. s. v. Men alle disse organer er kun begrænsede 
og skiftende arbeidsmidler, og de omfatter tilsammenlagt paa 
langt nær hele det livsområde kirken hvælver sig over, og vil 
åldrig kunne gjøre det: Nordmændene er for litet organisa- 
tionsmennesker, for meget individualister til det. 
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II. 


Vi har altså, og vil formodentlig komme til å ha en stats- 
kirke, som hviler i den fælles nationale, kristelige kultur, den 
fælles folkelige livsvilje, som bæres i sin aktivitet av sin offi- 
cielle organisation, og som gir den videste bevægelsesfrihet 
for det enkelte individ og for mindre, religiøse grupper. 

Å gi en religiøs karakteristik av denne således beskafne 
kirke er — det må gjentas — ingen lett sak. Den kirkelige 
psykologi og topografi (om man kan uttrykke sig så) er en 
litet dyrket videnskap hos os, og de ansatser som foreligger, er 
til trods for at enkelte av dem rummer mange fine iagttagelser, 
videnskapelig mangelfulde, idet de savner den statistiske og 
kildemæssige underbygning. Saa meget mere må da den som 
skal skrive om den norske kirke, være beskeden og betone at 
hans erkjendelse er stykverk. 

Man pleier gjerne i åndelig henseende å skjelne mellem nogen 
få dominerende typer indenfor det norske folkesamfund: Øst- 
lands-Trøndertypen, kystfolket fra Trørderlag og sydover, og 
så Nordlændingen, og man søker også å bestemme nuancer in- 
denfor disse større enheter. Denne inddeling har sin utvilsomme 
rett men er ikke anvendelig i denne lille oversigt. Her må vi 
holde os til et mindre lokalt, mere socialt-psykologisk indde- 
lingsprineip, idet vi er opmerksom på at de åndelige grunddrag 
som således kommer frem, får forskjellig typepræg i de for- 
skjellige strøk. Denne lokale utprægning har sin interesse væ- 
sentlig for dem som kan knytte personlig forbindelse med fol- 
ket selv, for andre er det de mere almene drag det kommer 
an på. 

Vi kan da se bort fra en provins av den norske kirke, som 
er noget for sig selv: Finmark. Der bor og bygger en helt 
anden folkestamme, lapper og kvæner, og det under ganske 
særlige natur- og samfundsforhold. Kirkens arbeide her antar 
derfor en særegen karakter, likesom den støter paa en stedegen 
religiøs foreteelse: Læstadianismen. Sit bidrag til folkekir- 
kens liv yder denne kirkeprovins derigjennem at den er skue- 
plassen for mange presters rekruttjeneste, og som sådan er den 
ikke uten betydning. Fem-seks års tjeneste deroppe i de primi- 
tive forhold, i kamp med en barsk natur og uhyre avstande, i 
samliv med et fremmedartet folkefærd kan for et våkent sind 


DEN NORSKE KIRKE 337 


ikke løpe av uten varige indtrykk og beriket erfaring både på 
ondt og godt. 

Men bortset fra dette område oppe under polens nætter er 
det norske folk etnografisk og kulturelt en enhet, og her er 
bonden hovedpersonen. — Der findes ingen formel som i et 
kort begrep rummer den norske bondes væsen, — der er stor 
skilnad mellem typerne. En Setesdøl og herren paa en Hede- 
markisk storgaard; en Trønderbonde og en Telemarking; en 
Valdris og en Østerdalsk skogmatador, — de er høist ulik hver- 
andre i lynne og fremtræden, høist forskjellige også i religiøs 
henseende. Men der er en fælles sjælegrund i dem, noget som 
hænger sammen med jorden og det Primiliue, og som kirkelig 
set er betydningsfuldt. 

Det primitive bondesamfund er jo orientert efter nogen få, 
kraftige grundbegreper: Ætten, gården, arven i penger, klær, 
matvarer 0. s. Vv. Overfladiskhet og mangel på psykologisk ind- 
sigt har så tidt fordømt dette som mamonsdyrkelse, som smud- 
sig materialisme, og synderlig kristelig er det naturligvis ikke, 
det er hedensk, men religiøst: OQdelsgården, de fulde stabbur 
og loft rummer for den primitive bevissthet den overnaturlige 
kraft som har livet i sig, som gir liv, lykke, velsignelse, trygg- 
het. Denne primitive materialisme var mystikk og vidt for- 
skjellig fra bykulturens nydelsesmaterialisme eller patologiske 
gjerrighet. Det viser sig bl. a. deri at den jevnlig gikk hånd i 
hånd med en statelig gjestfrihet og gavmildhet. Bondemate- 
rialisten av det gamle norske slag var ikke i slegt med den rike 
bonde i lignelsen, han som sa til sin sjæl: Sjæl, du har rikelig 
for lang tid, slå dig til ro, æt, drikk og gjør dig til gode (Luk. 
12), men snarere med Abraham, han som lar sin anseelse og 
selvfølelse reparere og øke ved Abimeleks gaver (1. Mos. 20). 

Under dette synspunkt må man også se de to andre anker 
som foruten mamonsdyrkelse gjerne er blit reist mot bonden: 
Hans hevngjerrighet og ubotfærdighet. Også hatet, hevnen, 
er en religiøs funktion i den primitive sjæl. Å slippe hatet, 
svigte hevnen er selvopgivelse, åndelig selvmord, livsforneg- 
telse. Det er som å lægge sig til sengs for å visne hen i en 
langsom, uhyggelig død. Men den som har vernet om gården, 
øket arven, forplantet ætten og av hjertet hatet og efter evne 
skadet sine fiender, han tar døden med ro når den kommer, han 
dør i pakt med livet. 


338 KIRKE OG KULTUR 


I mange hundred år har kristendommen kjæmpet mot denne 
livsanskuelse, samtidig som en anden magt har tæret paa det 
primitive indenfra, bykulturen. Den fører med sig en anden 
åndelig holdning eller rettere en holdningsløshet: Subjektivisme 
i form av egoistisk nydelsesmaterialisme, jobbeånd, ustadighet. 
Jorden, den hellige og blivende, blir til en vare, går fra hånd 
til hånd, skifter eier hvert halvår i høikonjunkturtider. Det 
betyr kulturforfald, destruktion av livsfundamentene. 

Men denne opløsningsprocess, hvor vidt den end i visse strøk 
og til sine tider har grepet om sig, har dog ikke fåt bugt med 
urkraften i bondenaturen og bondelivet, ja, den møtes efter 
hånden av en økende direkte motstand fra bondens vågnende 
selvbevissthet. I kampen mot kulturopløsningen er også kir- 
ken kaldet til å være forbundsfælle, ti kirken har altid villet 
kristne bondens livsgrundlag, men ikke opløse det. Tvert om 
har kirken altid følt dette livsgrundlag som noget overmåte 
værdifuldt, som den beste grund å bygge på. Og med fuld rett. 
Det den moderne, oplyste, selvstændig tænkende bonde søker å 
redde og styrke som arv fra jordbrukersamfundet fra Arilds tid, 
er den sunde konservatisme, stabiliteten, sansen for de dyre kle- 
nodier: jorden og hjemmet, slegten og folket; den mystiske fø- 
lelse for det hellige i tilværelsens inderste, de kilder som strøm- 
mer mellem det usynlige og denne jord og nærer livet. Det 
er sjelden at disse fornemmelser faar uttrykk, som regel ligger 
de dypt indleiret i seig og nøktern prosa; men de er der, og i 
dem har kirken sit sterkeste fæste. 

Ti kirken, institutionen, bygger på dette stabile, det kontinu- 
erlige, den vil vigsle menneskelivet, idet den stiller de naturlige 
livsformer under evighetens synsvinkel; den søker å fremelske 
og pleie en personlig kristentro som løfter de i urinstinktet rot- 
fæstede værdier: Hjem, fædreland, folk, op i bønnens, kjær- 
lighetens, tjenestens sfære. Det er dette som gir kirken så 
sterkt et fæste i bondesamfundet. Dette samfund kan i og for 
sig være litet religiøst bevæget, og standen av det barometer 
man gjerne pleier å avlæse, kirkesøkningen, kan være og er 
mangesteds sørgelig lav. Likevel vil bonden ikke være kirken 
foruten, fordi han føler at den med sin jevne gjerning stræber 


efter å pleie, rense og hellige, ja i dypeste forstand redde hans 
livsgrundlag. 
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Derfor er folkekirkens stilling i siste linje ikke avhængig av 
prestenes personlige evne og indflydelse. Denne er antagelig 
i rett mange tilfælde ikke synderlig stor, — det er vel i grun- 
den få givet å være dygtige bondeprester. Her nytter det ikke 
å komme med de vanlige religiøse opskrifter og enda mindre 
med nogen slags forloren «folkelighet», — bonden har et me- 
get skarpt blikk for det uegte, og hans kritik er stilfærdig men 
tilintetgjørende. Aller mindst stemmende med hans væsen er 
det slags kirkelige demokrati som gjerne utstiller sin foragt for 
alt som heter former; denne sort overlegenhet, som ytrer sig 
som slurv og sjaskeri og pietetsløshet, virker høist uheldig der 
hvor sansen for det sømmelige og værdige er så sterkt utviklet, 
og hvor frem for alt institutionen respekteres. Det charisma 
som trænges i disse kredse, er først og fremst menneskekund- 
skap og takt. Kun den som har disse egenskaper, får bakom 
den konventionelle maske se det virkelige ansigt, fortrukket av 
angst, sorg, anger, lysende av takknemlighet og glæde. En 
sjælesørger av dette slag får en enestående position. En god 
prest mindes i vore bygder gjennem menneskealdre, og hengi- 
venheten og troskapen omfatter ikke bare ham personlig men 
også hele hans hus; barna kan komme tilbake til sit barndoms- 
hjem efter mange år og behøver bare å nævne sit navn for å 
finde en rørende, en uforglemmelig mottagelse. 

Kristendomstypen i disse kredse av folkekirken må antagelig 
karakteriseres som egte Luthersk. Det quand méme som 
er kjernen i Lutherdommens grunddogma, turde være just den 
genuine utløsning av den religiøse spænding i et sind som bon- 
dens, der av naturen er retthaverisk og lett anskuer forholdet 
til den høieste under juridiske kategorier. Hvor utbredt en 
slik personlig fromhet er, vet selvsagt ingen, men at det kri- 
stelige liv målt med evangeliets målestokk i vide strøk er 
svakt, ofte fortrængt av åpenbar verdslighet, det kan man vel 
trygt påstå. Men med bondens våknende bevissthet om sin 
egenart og økende bestræbelser for å verne om den, skulde også 
forutsætningene styrkes for fremveksten av et klarere, var- 
mere, inderligere, religiøst sjæleliv. Den norske bonde står 
netop nu i en slik opvågnen politisk og kulturelt; det kommer 
nu an på om kirken har mænd som kjender og magter besø- 
kelsestiden. 
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Den sterke nationale ungdomsbevægelse som længe 
har været den vigtigste forkjæmper for de folkelige kultur- 
værdier, og som har sit åndelige hjem i den frie folkehøiskole, 
har ikke direkte betydd meget for folkekirken, skjønt man må- 
ske kunde vente at en strømning av den art også vilde virke 
befrugtende på det religiøse folkeliv. Når det ikke er gåt så, 
da hænger det sagtens sammen med at bevægelsen gjennem 
årene har fortæret sin beste kraft i en sprogstrid, som nu sy- 
neg å skulde ende med å ruinere begge de stridende parter. 
Mangel på førere av større dimensioner har bevirket at en — 
nødvendig — side av norskhetsstrævet, målreisningen, er blit 
det alt opslukende, blit et teknisk-politisk anliggende, som i 
længden har virket åndelig utarmende. Selv de prester som 
efterhånden er blit ansat for å forkynde Guds ord på norsk mål, 
får et sprogpolitisk skjær over sig, så nidkjært de end person- 
lig tjener sin religiøse opgave. 

Forøvrig må det fremhæves at nogen kirkelig renæssance i 
den store stil, i likhet f. eks. med den ungkyrkliga rörelsen i 
Sverige, er der ingen betingelser for her i landet, like så litt 
som for en kirkeorganisation på ortodokst grundlag. Vor kirke 
er for traditionsfattig, vort bispeembede for menneskelig, vor 
arv av kirkehus og kirkekunst for vandalisert, vor kultur for 
arm på humanisme til at vi skulde kunne heise merket med 
«fådernas kyrka» i hellig festglans. 

Likevel kan det hænde at netop festen, høitiden er det be- 
grep som for små brukeren og fiskeren langs vor to 
hundre mil lange kyst er fastest forbundet med kirken. Kyst- 
folket tar jo med særlig tydelighet præg av sine livsvilkår. Der 
er hos det en sterkere åndelig bevægelighet end hos bonden, min- 
dre reserverthet, mere umiddelbarhet. Følelsen ligger ikke så 
dypt og gir sig lettere uttrykk. Når da livet er slitsomt, brødet 
ofte usikkert og ensomheten mangen gang stor, så er det rime- 
lig at høitidsstunden under kirketaket blir en livsværdi. Ned- 
skriveren av dette har selv været vidne til at beboerne av et 
fiskevær ute i havkanten er kommet ind til nærmeste kirke 
tidlig første juledag for først å delta i ottesangen klokken 7 om 
morgenen og så i høimessen klokken 11, hvorefter de i rokk og 
uveir ga sig ut på den milelange hjemvei over hårdt havstykke. 
Kirkesøkningen i disse strøk er ofte meget stor og arter sig. 
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somme steder, særlig i Nordland, som hele kirkestevner, hvor 
båtene kommer fuldlastede fra alle fjorde, viker og øer og fø- 
rer folket sammen til høitidssamvær under kirkehvælv. Ingen 
steds utenfor byene er der så våken en sans for god præken- 
kunst. En fremragende prædikant kan i disse strøk samle til- 
hørere fra syv kirkesogn, og hans navn brer sig med berøm- 
melse over hele landsdelen, båret utover av skarene som i fiske- 
tiden samler sig i de store fiskevær. 

Små og trange som forholdene ofte er, får presten en omfat- 
tende og betydningsfuld gjerning også i hjemmene. Han skal 
hjælpe og veilede både i det timelige og i det åndelige. Hans 
stilling bliver like frem patriarkalsk. Under disse omstændig- 
heter får kirken, institutionen, en vigtig plass i folkebevisst- 
heten, og det er betegnende at da det var tale om å indføre 
den «fri folkekirke», da møttes denne tanke av en bestemt 
protest fra de trakter hvor livskampen er strengest: —Nord- 
Norge. 

Billedet av den personlige fromhet blir i disse kredse livli- 
gere, mere bevæget end i de rene jordbrukstrakter, utslagene 
er sterkere til begge sider, både til hengivelse i religion og til 
utøilet lidenskap; følelsene får lettere uttryk i ord og vidnes- 
byrd, i bekjendelse og sang. Selve sproget er også mere 
klangfuldt og plastisk: vort vakre, klassiske landsmål har sit 
ophav ved vestlandets fjorde. Her kan man træffe mang en 
tænksom, fin og moden kristen, hos hvem det stemningsfulde 
.gemyt er gjennemtrængt av en i mange prøvelser hærdet og 
utdypet kristentro; her kan man finde mystikeren og gruble- 
ren og desuten en sterk og utbredt interesse for mission og 
anden kristelig virksomhet. Dermed hænger det også sammen 
at det dogmatiske ofte spiller en rolle, og at indremissionsar- 
* beidet og sekteriske strømninger her har sin beste jordbund. 

Den tredje pille statskirken hviler på, er byenes mellem- 
klasse. Men der er ingen grund til å indlate sig på en nær- 
mere omtale av den; dens religiøse psykologi frembyr ingen 
særlige trækk som ikke kjendes overalt ellers i Norden. — 
Det samme gjælder de kirken mere fjernt staaende kredse: de 
socialdemokratiske arbeidere og de intel- 
lektuelle. De er jo efter sit væsen internationale fore- 
teelser og fostrer praktisk talt allevegne de samme forhold, 
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de samme problemer. Større byer har vi heldigvis bare 
nogen få av, og de industridistrikter som i forskjellige 
strøk sluker landsbygden, kan ifølge forholdenes natur ikke 
bre sig ut over et visst områdes grænser. Norge er og blir et 
bonde- og fiskerland — det er den dominerende kjendsgjer- 
ning, som er å ta i betragtning når talen er om den norske 
kirke. 
III. 


Til denne norske kirke hører også alle de kristelige bevæ- 
gelser som man gjerne sammenfatter under fællesbenævnel- 
sen «indremission». Indremissionen hører med, enda den 
efter sit væsen og for en stor del også efter sin optræden er 
kirkekritisk. Ved siden av kirkehusene har bedehusene reist 
sig rundt omkring i grændene; men prestene taler jevnlig i 
begge, og mange steder betragtes bedehuset som et naturlig 
supplement til kirken: I denne holdes den høitidelige guds- 
tjeneste og feires nadveren; bedehuset er for de mere tvang- 
fri sammenkomster, fester (gjerne med bevertning), missi- 
onsmøter o. s. v. Videre må det erindres at mange steder 
hvor man ikke magter å reise en kirke, er opførelsen av et 
bedehus overkommelig, og det blir da det naturlige lokale også 
for prestens forkyndelse. 

Imidlertid arter forholdet mellem kirke og bedehus sig 
langt fra altid som en idyll; kritiken over kirke og prest fra 
bedehusenes katedre er ofte meget ram og stemningen kri- 
gersk. Dertil svarer en høi kristelig selvbevissthet hos kri- 
tikens bærere og en intim samfølelse, et sterkt samhold in- 
denfor deres kreds som er fælles om motsætningen til insti- 
tution og embede. Det er gjerne skikk å hylde Hans Nil- 
sen Hauge, den store folkevækker, som denne bevægelses 
ophavsmand og heros; men kun med en begrænset rett, nem- 
lig kun for så vidt som der både i den Haugeske bevægelse 
og i den moderne kirkekritiske indremission gjør sig gjældende 
et sterkt demokratisk drag, et religiøst parallelfænomen til 
Gen politiske demokratisme. Men ellers, i det rent religiøse, 
gaper en vid kløft mellem Hauge og nutidens bedehusfolk. 

Dette repræsenterer i sin mere utprægede type den rent 
religiøse oplevelse, der sjælen slipper alle andre holdepunkter 
og nøken og blottet og rådløs kun søker dette ene: oplevelse 
av frelsesvissheten. Vi møter her den gjennemførte religiøse 
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subjektivisme; videre det totale åndelige sammenbrudd, som 
kaster alle hensyn, sprænger alle traditionelle hemninger. 
Den indre krise får følgelig hos de forskjellige et temmelig 
ensartet forløp, der utvikler sig en åndelig metodisme, som 
lett leder til avhængighet av lederne, utviskning av individu- 
aliteten, uniformitet. På alle disse punkter ser vi forskjellen 
fra den ældre Haugianisme med dens patriarkalsk-presby- 
teriale ledelse, som handlet efter individuelle hensyn ledet av 
en ganske visst primitiv men dog fintmerkende psykologi og 
under al indre bevægethet altid bevaret kulturpræget. Den 
moderne indremission er skapt og præget av den germanske 
verdens, særlig England-Amerikas, internationale gjennem- 
snitsreligiøsitet og har derfor ingen karakteristisk kulturel 
holdning. Den mnæres av almenmenneskelige religiøse in- 
stinkter og av det moderne by- og industrimiljø, som gjen- 
nem pressen og på andet vis strækker sine virkninger også 
langt ut over landsbygden. Dette åpenbarer sig også i de to 
store humanitære interesser som man møter her: Forbuds- 
saken og Pacifismen, samt i det eneste dogme som er igjen 
av hele det gamle læresystem, nemlig dogmet om Bibelens 
ufeilbarhet og overnaturlige egenskaper. 

Indremissionen har naturligvis forskjellige avskygninger, 
er mer eller mindre radikal. Det avspeiler sig i de to store 
indremissionsselskaper i vort land: Landsindremissionen og 
Vestlandske indremission, hvilken siste arbeider i nær tilknyt- 
ning til det s. k. Kinaforbund, et missionsselskap som også 
driver en utstrakt indremission. Landsindremissionen er den 
mindst kirkefiendtlige retning, — oprindelig var dens program 
endog uttrykkelig samarbeide med kirkens embede, — og dens 
åndelige indflydelsessfære omfatter store skarer som søker 
sjæleføde både i kirke og bedehus; videre driver den en vok- 
sende række kristelig-humanitære virksomheter, som avbalan- 
cerer enthusiasmen. Det andet selskap er derimot meget ra- 
dikalt og fælder en hård dom over kirkens «døde» prester og 
menigheter. Imidlertid kan man også her tydelig spore tids- 
åndens indflydelse, nemlig i den stigende organisation: Sty- 
rer, sekretærer, reiseruter, indberetninger, skoler, internater, 
presse o. s. v. Og det er visstnok umiskjendelig at de to ret- 
ninger nærmer sig hverandre, idet Landsindremissionen efter- 
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hånden skjerper tonen overfor kirken, mens Vestlandske med 
tiden optar flere og flere kulturopgaver ved siden av den rent 
vækkende virksomhet. På de fælles sammenkomster (Gjeilo- 
møtene) hersker der vel endnu nogen gjensidig usikkerhet og 
mistanke, men den fælles motsætning til den teologiske forsk- 
ning («bibelkritiken») og tendensen hen mot samme utvik- 
lingsformationer vil formodentlig med tiden hitføre en sam- 
mensmeltning, og da blir spørsmålet om dannelse av en større 
frikirke aktuel. 

Når mange av folkekirkens venner begynder å helde til den 
opfatning at en slik uttrædelse og større frikirkedannelse vilde 
være av det gode, da er det ikke fordi de har svigtet den 
grundopfatning, som også bærer denne oversigt: at folkekir- 
ken skal være vid og sammenfatte stridende kræfters mang- 
foldighet i ett legeme, så der kan bli en gjærende livsprocess, 
ikke en henstivnen i kræftenes isolation. Men indremissi- 
onens moderne og med indre nødvendighet fremadskridende 
utvikling kan føre til at den må utskilles for å berge ånden, 
den frie begeistringens ånd, som kirken ikke kan undvære, 
men som får trangere og trangere kår i indremissionsretninge- 
nes tiltagende organisering, hvis lammende åndelige følger her 
ikke motvirkes av nogen fri, kritisk, videnskapelig forskning. 

Men dette er ting som endnu kun skimtes i tåkede omrids 
i det fjerne, Enda står folkekirken ubrutt og med alle mulig- 
heter, likesom den indrømmer enhver som vil prøve sig, alle 
chanser. Dette frisind, denne rummelighet og mangfoldighet 
kan statskirken tillate sig fordi den er en virkelig folkekirke, 
den eneste som har krav på prædikatet «fri». Et væsentlig 
element i en folkekirke av denne beskaffenhet er den frie vi- 
denskapelige teologi. Den symboliserer i sig troen på kristen- 
dommens indre magt til å hævde sig i de skiftende tanke- og 
livsformer, samtidig som den er et uundværlig salt, en ånde- 
lig stimulans, som motvirker ensidighet, barbari og religiøst 
vrøvl. Enhver kan forstå at teologiens stilling i den norske 
kirke for tiden ikke er lett og at prestene mangen gang kom- 
mer op i flokete forhold. Men det bærer frem mot avklaring 
som skal gi økede forutsætninger for å gå i gang med de store 
opgaver fremtiden nok vil bringe. 


INTIME SPØRSMAAL 


For sine gjester paa Schloss Emau har dr. Johannes Miiller innrettet 
noen spørretimer, hvor han gir svar paa alle mulige spørsmaal (saa langt 
han kan greie dem). Spørsmaalene leveres gjerne skriftlig inn paa for- 
haand. En mengde av de temaer som slik kommer til behandling gjeller 
vore forhold i- dagliglivet. Blandt dem spiller ekteskap og kjærlighet 
ingen ringe rolle, men naar det her nedenfor er samlet sammen en rekke 
svar som er blitt gitt paa disse omraader, saa maa man ikke derav slutte 
at slike ting dominerer. Det som her er stillet sammen var fordelt over 
et lengere tidsrum. Red. 


Spørsmaal: Hvorfor er de mest hen- 
rivende kvinner saa fortryllende ulogiske? 
Hører mangelen paa logikk til kvinnens 
innerste vesen? 


Kvinnene er overhodet ikke ulogiske. Like saa litt som eller 
like saa meget som mennene. De har bare en ganske annen logikk, 
det vil si, de har nok den samme logikk, men deres logikk beveger 
sig i ganske andre baner. Mannen har den sondrende tenknings 
logikk, kvinnen har den umiddelbart intuitive tenknings logikk. 
Man sier «kvinnen tenker med følelsen». Dette skal uttrykke en 
bebreidelse, det skal være nedsettende for kvinnen. Kvinnene selv 
innbilder sig det samme, derfor gir de sig til aa studere logikk. 
Dette er i høi grad dumt tenkt. Vi behøver bare minnes at bver 
eneste kunstner tenker like saa intuitivt. Saa snart kunstneren 
kommer inn paa den sondrende tankes reflekterte veie, blir det 
bare makkverk, det han faar istand. Kvinnen staar nærmere 
naturen. Hun er nærmere ved sjelens kilder, derav det intuitive 
og instinktive. «Mannen maa ut», sier man, — han maa ut ogsaa 
i det aandelige liv, han har alltid paa ny maattet ut av sitt sjele- 
lige hjem, og derfor er han kommet til aa reflektere og beregne 
og gjøre slutninger. Men logikken er baade her og der den samme, 
hos kvinnen en umiddelbar logikk, hos mannen en middelbar. 
Derfor er kvinnen med sin logiske slutning paa følelsens vei ofte 
langt forut for mennene, fordi mannen med sin reflektering ikke 
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kommer sig fort nok efter; og saa sier han: Kvinnfolk eier ikke 
logikk. 

Det fins riktignok egenheter ved kvinnen som vi betegner som 
ulogiske. Men disse eiendommeligheter hos kvinner finnes sagtens 
ogsaa hos menn; f. eks.: «fordi jeg ønsker dette saa forfærdelig,. 
sam faar jeg det ganske sikkert ikke». Hvor ofte hører en ikke 
det! Naar jeg hører slikt, sier jeg alltid selv: damelogikk! Men 
man kan høre nøiaktig det samme fra menn. Slikt er unoter som 
egentlig ikke har noe med tenkning aa gjøre. Det er rester av 
overtro som man kan finne overalt. 

Forresten har jeg ofte i debatter lagt merke til at kvinner er 
mere overlegne. Og de forstaar nok nu hvorfor. Fordi de er 
meget kjappere til aa naa maalet enn mennene. Mannen med sin 
omstendelige refleksjon kan her ikke holde tritt med kvinnen! 

Og et forhold til, hvor kvinneklokskapen ubetinget gjør sig gjel- 
lende. Jeg uttrykker det i et billede. De kjenner skakspillet. Vi 
menn er i diskusjon kvinner underlegne fordi vi bare har løpere 
til vaar raadighet, mens kvinnen ogsaa har springere (hest). Naar 
De diskutterer med en dame, og hun merker at hennes posisjon er 
daarlig, springer hun øieblikkelig over paa en annen linje, eller 
hun griper med en utrolig fiffigbet saken an fra en helt ny side. 
Før mannen kommer sig over dit har han forlengst tapt. Jeg sier 
dette paa grunnlag av mange aars erfaring. Det er sannelig ikke 
til forkleinelse for kvinnen; det er en fordel som hun har fremfor 
oss. Hun er bevegeligere, hun er flinkere. Gaar det ikke paa den 
maaten, saa gaar det paa en annen. Mannen skammer sig, han 
gir det op naar han ikke naar fram paa den planlagte maate. 
Kvinnen springer over til et nytt utgangspunkt. Det kan man jo 
kalle ulogisk; men det er det slett ikke. For livets fenomener er 
ikke énsidige, de er mangesidige. Man kan gaa løs paa dem fra 
de forskjelligste kanter. Derfor er det bra naar kvinne og mann 
staar i aandelig vekselvirkning, de kan gjensidig ha stort utbytte 
av hverandre, de supplerer hverandre ogsaa her. 


5 * 
* 


Kan der bestaa venskap mellem mann 
og kvinne å slektsmoden alder, eller er ikke 
dette venskap alltid kjærlighet? 


Dette er det ikke lett aa si noe om. Vi befinner oss nu for 
tiden i en vanskelig stilling naar det gjeller det seksuelle. Paa 
dette omraade er det slutt med aa ta naturlig paa tingene; der er 
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siden aartier noe overhetet, noe antendt ved alle seksuelle spørs- 
maal. De spiller en unaturlig stor rolle blandt mennesker. Av 
denne grunn er det saa vanskelig aa felle en dom om hvordan det 
egentlig forholder sig med disse ting. Enda et moment støter til. 
Jeg tror at forutinntattheten likeoverfor det seksuelle er noe av 
det mest forstokkede som fins og at man knapt kan overvinne 
den. Om man i saa maate er konservativ og konventionel, eller 
om man er revolusjonær, kommer paa ett ut. Efter mine erfaringer 
er det yderst sjelden her aa finne noen som ikke er utilgjengelig 
og ubevegelig forutinntatt, og ofte er nettop de, som selv mener 
at de ser ganske fritt og uhildet, de mest befangne. 

Min egen stilling til det spørsmaal som her er reist, vil en del 
av Dem kjenne fra det kapitel i min bok «Beruf und Stellung der 
Frau», hvor jeg behandler omgangen mellem mann og kvinne. 
De vil da vite at jeg besvarer spørsmaalet med ja. 

Der gis et venskap mellem mann og kvinne i slektmoden alder, 
og dette venskap er noe annet enn det man ellers kaller kjærlighet 
mellem mann og kvinne. Jeg inntar her et annet standpunkt enn 
Nietsche, som hevder at venskap mellem mann og kvinne bare er 
mulig naar der bestaar en legemernes antipati mellem dem. 

Men man maa her ikke overse at enhver forbinnelse mellem 
kjønnene alltid, om enn ofte ubevisst, fremkalder erotiske sving- 
ninger, en viss vibrasjon. Jeg vil dermed uttrykke at denne eien- 
dommelige gjensidige paavirkning spiller med ind i alle forhold og 
tilfeller hvor mann staar overfor kvinne, altsaa ogsaa mellem far 
og datter, mor og sønn. Dette maa man ha for øie hvis man vil 
vinne et uavhengig standpunkt til spørsmaalet om venskap mellem 
mann og kvinne. Det er nemlig efter dette selvfølgelig at et slikt 
venskapsforhold har noget av den charme som følger samspillet 
mellem mannlig og kvinnelig vesen. Det er jo uundgaaelig at 
mannen virker paa mannlig vis paa kvinnen, og hun kvinnelig paa 


mannen. Det erotiske er ingenlunde innskrenket til det seksuelle 


omraade, men utstrekker sig over hele omraadet. Den hele følelse, 
tenken, villen er hos mannen mannlig bestemt, hos kvinnen kvin- 
nelig. Dette var i kvinneemancipasjonens tidsalder høilig oversett, 
ellers vilde det ikke vært mulig at kvinnen kunde ønsket aa bli 
som mannen. Dette er umulig for henne; hun vil alltid forblive 
kvinne. Men netop derfor anser jeg omgangen mellem menn og 
kvinner for uhyre viktig og fruktbar. De to kjønn supplerer hver- 
andre gjensidig. Ikke minst for det aandelige liv og for menne- 


-— skets indre utvikling kan en kvinne yde mannen noe som ingen 
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mann kan yde ham, og omvendt. Jeg forutsetter naturligvis nor- 
male fornemmelser. Derfor anser jeg det for skjebnesvangert at 
kjønnene i menneskealdre har vært skilt ad paa en maate som 
gjorde et sjelelig gjensidig vekselvirkningsliv umulig. Det er høist 
gledelig at saa mange sammenslutninger av unge nu igjen aapner 
muligheten for. et rent saklig samkvem med all den personlige 
farve som det kan ha, mellem kvinner og menn. 

Naar nu dette gjelder i sin almindelighet, saa maa der ogsaa 
være rum og rett for et mer utpreget venskapsforhold mellem mann 
og kvinne; et slikt samfund kan jo arte sig mer varig og dypt- 
gaaende enn om man bare treffes nu og da, mer tilfeldig. Jeg tror 
paa ingen maate at slikt bestandig beror paa kjønslig kjærlighet. 
Dennes særmerker er en trakten efter den annen part, en for- 
langen efter besiddelse. Spørsmaalet maa altsaa stille sig slik: er 
en venskapsforbinnelse mellem mann og kvinne mulig uten at de 
gjensidig vil besitte hverandre? Til dette svarer jeg ubetinget ja. 
Men jeg tilstaar riktignok at faren for en «hjerteaffeksjon med 
svimmelhetsanfall» er forhaanden; at altsaa det personlige samvær 
og samliv kan føre til at fortroligheten blir erotisk antendt. Det 
er en risiko som ikke behøver aa bli til virkelighet, og som kan 
overvinnes, hvis den inntrer. Menneskene behøver bare ikke øie- 
blikkelig tape hodet, men se faren rolig i øinene. Da vil de ogsaa 
kunne beseire faren. Naar to mennesker paa denne maate erfarer 
at de er lett antendelige, den ene overfor den annen, maa de und- 
gaa alt som kan befordre en selvantendelse. De kan efter omsten- 
dighetene ofte maatte skille lag for lengere tid, i enkelte tilfeller 
for alltid, hvis de merker at det ikke gaar. Men slikt kan da 
ogsaa inntre ved almindelige venskaper; det hender ofte at de 
maa opløses, fordi det ikke «gaar». Vi finner ikke derfor paa aa 
fordømme dem. 

Etter mitt skjønn vilde det være en forarmelse om det skulde 
bli skikk igjen at kvinner og menn skulde være hver for sig. 
Hvor er det ikke dumt i vaare selskaper naar man efter bordet 
gaar I hver sine rum, damene for sig og herrene for sig. Aa skille 
det kvinnelige element fra det mannlige vil alltid og uvægerlig ha 
slemme følger. For naar mennene overlates til sig selv, forkrøbles 
de, og kvinnene i like maate. Derav kommer intet fremskritt i 
kultur, men et tilbakeskritt. 

Men de store farer ved et slikt vennskap mellem kjønnene! 
Faren er i og for sig ikke noen innvending. Det farligste av alt 
er aa leve. Vi kan ikke derfor slutte med det. Og er De først 
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paa jakt efter farer, saa er der paa dette omraade noe som er 
meget mer fylt med farer enn akkurat vennskap mellem mann og 
kvinne, og det er ekteskap mellem mann og kvinne. Det er 
kanskje det mest risikable som finnes i livet. Hvor mange er det 
ikke som gaar til grunne der; hvor mange tar ikke skade paa sin 
sjel, paa sin aand og sin kropp! Dette snakker man mindre om. 
Men tiltrots for alt vil og skal alle giftes. Saa har man ingen 
rett til aa forby vennskap mellem mann og kvinne paa grunn av 
de farer som følger med, men man skal gjøre sig klart at disse 
farer maa møtes, og man skal se til aa bli sterk overfor dem, saa 
man vokser paa dem og beseirer dem. 


Har mannen ogsaa da lov til aa oprett- 
holde vennskap med det annet kjønn, naar 
hans hustru lider under det, — eller om- 
vendt? 


Paa slike spørsmaal kan man ikke svare direkte. Der fins 
ingen faste regler som man her kan gaa etter. Det ene tilfelle 
kan være helt forskjellig fra det annet. Det eneste man kan gjøre 
er aa vise hen til de livslove som i slike tilfeller maa faa raa hvis 
vi skal fylle den opgave som situasjonen stiller oss. 

Men skal vi finne livslovene i dette tilfelle, da gjør vi best i 
først aa bli klar over at det her dreier sig om en særegen form 
for et problem som ogsaa ellers kan forekomme meget utbredt. 

For aa finne den almene form for vanskeligheten, vil vi ta et 
eksempel: Har en enkes eneste sønn lov aa dra til utlandet naar 
han ser at hans gamle mor lider ved det og kanskje vil kunne 
rent forkomme ved denne skuffelse? De maa tilstaa at dette er 
nøiaktig samme tilfelle, bare i en annen form. Det almene og 
felles ligger i det spørsmaal: Har jeg lov til, naar det er noe jeg 


* bør gjøre, aa la mig bestemme av forholdet til andre, som vil holde 


mig tilbake, — fordi jeg ser at disse andre vil lide under det? 
Er vi mennesker forpliktet til aa undlate alt som kan bringe andre 
lidelse? Visselig ikke. Vi maa forholde oss saklig, vi maa leve 
«heroisk». Det kan ikke være vaar opgave aa skaffe lidelsen ut 
av verden. Den hører til vor tilværelses innerste og dypeste kon- 
stitusjon. Lidelsen har en uhyre viktig organisk betydning for 
menneskehetens utvikling. Dette gir oss sannelig ingen foranled- 
ning til aa fremkalle lidelser. Men naar lidelsen inntrer som en: 
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livsvirkning, saa har vi ingen rett til derav aa la os hindre i det 
som for oss er en indre nødvendighet. Har vi lov aa være os selv 
utro for aa spare en annen for smerte? Det lar sig overhodet ikke 
gjøre aa forbli tro mot sannhet og opgaver, hvis man vil spare 
andre for aa kjenne noe vondt. Hvis jeg i sandhet vil tjene noen 
til gode, tjene ham til livsens vekst, saa kan jeg under omstendig- 
heter maatte si eller gjøre noe som er uhyre smertelig for ham. 
Min trøst er alltid: Gud gjør ogsaa oss ondt. Altsaa kan jeg 
ikke gjøre det bedre enn den kjære Gud. 

Da spørs det altsaa: har det nu virkelig livsnødvendigheten i 
sig, tjener det livet og er det en indre rett og trang i det? For 
mig er det en likefrem uhyrlighet at en mann i sine beste aar, 
med sitt livsverk foran sig, skulde opgi dette av hensyn til foræl- 
drene, for aa bli i deres nærhet. Det er paa ingen maate paa- 
krevet at noen opdager Nordpolen. Men føler noen det indre kall 
til det, saa maa han ivei. Jeg mins fra de første aar av min 
virksomhet at min gamle fars brev alltid sluttet med de ord: Gud 
gi dig en regulær virksomhet og en fast stilling. Det kunde da 
ikke være tale om for mig aa opgi min frie virksomhet slik som 
den var gitt mig, for aa skaffe min far ro. Det gjorde mig selv- 
sagt vondt, men jeg kunde ikke gjøre noe ved det. 

Dette er det allmene grunnlag for overveielsen og løsningen av 
det spørsmaal som er stillet idag. Det er her satt det tilfelle at 
en mann ikke finner og faar all den tilskynnelse og stimulus hos 
sin hustru, som han efter hele sin natur og sitt arbeide trenger, 
men yderligere har behov for den ansporing som andre kvinnelige 
vesener kan gi ham. Hustruen lider under dette. Hvad skal han 
saa gjøre? Skal han gi avkall paa det og forsnevres, eller skal 
han ikke bry sig om hustruen og gjøre hvad han inderligst maa? 
Jeg forutsetter selvfølgelig at det virkelig dreier sig om rent ven- 
Sskapsmessige forbinnelser og om intetsomhelst annet, og at han 
ved dem opnaar en virkelig sterk aandelig ansporing, som hjelper 
ham til bedre aa fylle sin livsopgave, gjør ham rikere og fremmer 
hans personlige utvikling. Da vilde jeg likefrem anse det for 
skjebnesvangert om han maatte forsage det. Da vilde ikke bare 
mannen komme til aa lide under det, men vel ogsaa hustruen 
Hun vilde ikke i mannen ha saa meget som hun kunde hatt. Jeg 
tror at mannen i et slikt tilfelle ikke bør gi etter, men at det 
nettop er hans opgave aa føre og lede det vennskap han har 
funnet, Slik, og selv stille sig til sin hustru slik at vanskelighetene 
forsvinner og at denne krise faar aabenbare sin eiendommelige vel- 


sr bå 


SEES EE 


5 i er hål 


INTIME SPØRSMAAL 351 


signelse for ekteskapet saa det derav blir utdypet. Skjer det mot- 
satte, blir ekteskapet løsere og grunnere, da er dette et bevis paa 
at det ikke har lykkes mannen aa løse den opgave han var stillet 
overfor, eller et bevis paa at venskapet er betenkelig, eller endelig 
paa at hustruen ikke er sin opgave voksen, men forkapsler sig i 
kummer. Ti man kan ikke se forbi at der stilles hustruen en 
uhyre vanskelig opgave. Men jo vanskeligere og større den er, 
desto mer vil hun vokse paa den hvis hun tar fatt paa den og 
løser den. Nettop i slike forhold naar kvinner undertiden en mod- 
ning, en vishet, en godhet, som er noe ganske sjeldent, ja noe 
overordentlig. Jeg sier dette paa grunnlag av hvad jeg har iakttatt. 

Det viser sig altsaa her det samme som gjeller overalt. Man 
skal aldri gaa av veien for vanskelighetene og de ubehagelige til- 
skikkelser, men man skal ta fatt paa og løse de opgaver som ligger 
gjemt deri. 


[Efter konversasjonens slutning blev det staaende en flokk i et hjørne 
av salen. Centrum i flokken, en ung frue, sa omtrent følgende, og der 
var en del som nikket til det]: 


Doktor Miller har rett. Rett i den grad at summen av all 
denne rett meget lett kan bli fryktelig urett. 

Absolutt rett har han i det om barns forhold overfor foreldre. 
Det burde bare vært betonet at naar man veier tyngden av et 
menneskes livskald, saa kan ikke hensynet og forholdet til forel- 
drene regnes for noe som er uvedkommende. Ft menneskes livs- 
maal eller kald kan aldri være innskrenket til det aa naa, det 
innbefatter sannelig ogsaa det aa være. Et menneske som naar 
langt, men ikke har naadd aa være noe, har aldri fyllt sitt egent- 
lige livsmaal. Og her er det at forholdet ogsaa til foreldrene 


, spiller inn. Der fins ganske visst sønner som er blitt hos faderen 


og er blitt innsnevret og sure av det. Jesu observasjon av en slik 
sønn kan gjøres i alle land den dag idag. Men der fins ogsaa 
hjemmeværende barn, sønner, men især døtre, som har forsaget 
«utlandet», og har naadd en sjelelig vekst, en rikdom i det aa 
være, Som Mangen langveisfarende maatte misunne dem. Eu annen 
ting er at der er egoistiske foreldre som stenger for sine barns 
utvikling, og her er der vel et trøstesløst flertall av hjemme- 
værende som virkelig er stagnert fordi de ikke levde «heroisk», 


ikke kunde ta den saklige tørn aa bryte veien ut, uten dermed i 
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hjertet aa bryte med foreldrene. Her er det jeg mener dr. Miller 
har absolutt rett. Hvor mange unge hjem er f. eks. ikke blitt 
ødelagt fordi de «gamle», eller en av dem, skulde følge med og bo 
i huset. Israel hadde sett det og dannet regelen om mannen som 
skulde forlate far og mor . ... 

Men det fortsetter: «bli fast hos sin hustru». Da kan det 
altsaa ikke sies at man her har med samme slags livsforhold 
aå gjøre. 

Ikke at jeg vil nekte retten til venskapsforhold, og enn mindre 
nekte den ansporende, livsvekkende virkning de kan ha. Men jeg 
synes dr. Miiller gjorde dem saa alt for dype og alt for betydnings- 
fulle for å ville gi mannen rett til aa ha dem. Han kommer der- 
ved til aa bygge dem paa en underkjendelse av hustruens evne til 
aa fylle sin opgave som hustru. Her er jo ikke tale om utveks- 
ling av videnskabelig eller litterær ansporing, men om det rent 
personlige som kvinnen kan yde nettop i egenskap av «kvinnelig 
vesen». Utvilsomt kan der tenkes tilfeller (eller endnu mer: tider) 
da hustruen ikke fyller den opgave hun i saa maate har overfor 
mannen. Men kan man tenke sig at hun da skulde kunne ta rolig 
«fatt paa den opgave» det vilde være aa anerkjende et supplerende 
venskapsforbold fra mannens side til en annen kvinne? Det vilde 
jo være aa se rolig og saklig paa at man var underkjent. Og det 
kan en kvinne aldri. Om hun kunde det, slik som dr. Miiller synes 
aa forutsette, hvor han taler om den ynde og visdom og godhet 
som modnes hos henne under løsningen av opgaven, da kan jeg 
ikke forestille mig hvorledes hun overhodet fra sitt vesens side 
skulde ha vært saa undermaals at den dype indre nødvendighet 
var tilstede for mannen til aa faa sig et annet kvinnelig vesen til 
stimulus. De tilfeller som dr. Miller har observert i livet av slike 
herlig modnede kvinner. vil nok snarere ha sitt utgangspunkt i at 
mannen uten nødvendighet «supplerte sig» og med rette lod 
hustruen lide i ensomhet. Muslingens perler er svaret paa et ond- 
artet bidd, ikke paa noget velvillig og nødvendig innsnitt. 

Jeg vil ikke nekte den teoretiske, den «livslovmessige» rett i 
doktorens resonnement. Det bwrde kanskje være som han sier. 
Men naar jeg staar overfor de tilfeller som her er tenkt paa: da 


en mann med rikt pulserende aandsliv har faatt en mindreværdig 


kone, eller omvendt, da har jeg sett de fleste gode resultater der 
hvor mannen er «forblevet tro» hos denne hustru, ogsaa som venn. 
Skal han supplere ekteskapet, saa er det en sak saa svanger med 


den dyreste risiko, et foretagende hvor han søker sig inn mellem 
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saa veldige makter, at han aldrig kan vite hvornaar han blir 
overmannet. 

Skal ekteskapet suppleres, saa bør det skje derved at begge 
pårter samtidig er med om det. Da er vi ved omgangslivets for- 
friskende betydning for vore ekteskaper. Og hit kan man overføre 
det meste av det gode og sanne som doktoren sa om de dype ven- 
skaper. Ogsaa her kan der vokse frem opgaver for baade hustru 
og mann, opgaven til aa gi hverandre tilstrekkelig fri, slik som 
sann samhørighet alltid vil gjøre det, og ikke ødelegge de vekst- 
Spirer og den ansporelse som kommer av samværet ogsaa med per- 
Soner av det annet kjønn, ved smaalighet og furtenhet og «inn- 
kapsling i forlatthet». Her kan opgavene ogsaa løses. Men om 
de kan kalles aldri saa ideale, saa gad jeg se dem som løser dem 
naar det gjeller et varig og intuitivt vennskapsforhold fra den ene 
parts side til et vesen som han eller hun har kanske daglig omgang 
med og bytter tanker og hjertelag med, ikke i videnskabelige, 
saklige eller forretningsmessige saker, men i personlige livsspørs- 
maal. Nei, vi er alle mennesker! OQgsaa dette staar i livslovene. 

Jeg vilde derfor si om slike forhold som det spørsmaalet idag 
gjaldt: Velg hustruen (eller: velg mannen) og ta den opgave op 
som ligger i aa faa all den rikdom ut av livet som dere to sammen 
kan utvinne. Begynner du aa se at ditt ekteskap var forfeilet 
naar det spørs om de mer aandelige betingelser hos din ektefelle, 
saa har du efter min mening bare to veier aa gaa. Enten kan du 
«supplere dig» — forutsatt alt det som dr. Miiller forutsetter om 
utelukkende vennskapsforhold o.s.v. I saa fall opnaar du i ett 
av ti tusen tilfeller det som er idealet. I resten av tilfellene op- 
naar du aa faa en husbestyrerinne ut av en hustru. Eller ogsaa 
kan du — ikke resignere; men vende all din opdagerglede mot alle 
de momenter som i et ekteskap og et hjem kan bli mektige lykke- 
faktorer, men som mangler i forhold til kvinner (eller menn) uten- 
for hjemmet. Husk at den person som ikke vilde kunnet tilfreds- 
- stille dig i lengden som blott venn, meget godt kan bli en lykkelig 
ektefelle for dig. De som sier noe annet, har ikke opdaget ekte- 
skapets livskilder. Om det ikke alltid lykkes, saa beviser dette 
ingen ting. Aa være huslig gift med een og sjelelig med en annen, 
kan bare i de sjeldneste tilfeller føre til at sjelen trekkes til huset. 
Det bærer derimot for oss alle saare lett den annen vei. 

 Nettop med dr. Miillers sunde og sterke syn paa ekteskapets 
herlighet kan jeg forstaa at han ikke vil forkleine det ved at det 
skal behøve for noen aa bli en innsnevring i de frie livsrørelser. 
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Han mener at all slik frihet som gis (eller tas) maa vende tilbake 
og byde det lykkelige ekteskap sin erobring og sin saftforøkelse. 
Derfor kjenner jeg at min egen tankegang er prosaisk. Men kan 
ikke nettop ekteskapet omskape selv denne prosa til poesi? 


[Da dr. Miiller en annen gang besvarte spørsmaal, var der ett, som 
uten aa ha noen direkte forbinnelse med det foranstaaende, bragte noen 
til aa tenke paa denne debatt, fordi det syn paa ekteskapet som laa til 
grunn for svaret, syntes aa stemme helt med det som var kommet frem 
i den refererte innvending]. 


8 * 
* 


Er det egoisme eller er det en for sterkt 
utviklet kritisk sans naar man er saa for- 
dringsfull å valg av livsledsager at ingen 
svarer til de krav paa indre værd som man 
stiller ? 


Dette er sandelig et alvorlig spørsmaal. Jeg tror jeg kan gi et 
ganske bestemt svar paa det: Still fordringene like saa høit til 
den annen som De stiller dem til Dem selv. Jeg kan gjerne til- 
staa for Dem at jeg alltid blir noe nervøs naar unge piker taler 
om de høie fordringer som de stiller til den fremtidige gemal,-eller 
naar ungkarer, helst naar de er litt til aars, taler om sine for- 
dringer til den de vil velge til livsledsagerinne. Jeg spør altid 
mig selv efter den indre rett hvormed man stiller slike krav. Og 
jeg mener at det i allfall er alldeles forfeilet naar man forlanger 
mer av den anden enn man selv kan by. Jeg tror sogar det er 
bedre hvis man forlanger mer av sig selv enn av den annen. 

Men desuten mener jeg at denne opstilling av krav i sig selv 
paa forhaand gjør det utelukket at det kan bli noget virkelig sant, 
godt, sundt, fruktbart ekteskap. Man begynner jo med en aldeles 
falsk metodisk innstilling. Man misforstaar hele ekteskapets vesen 
og karakter. Ekteskapet er et gjensidighets-foretagende, og det 
paa livstid. Da spørs det altsaå egentlig bare om den annen part 
ser det paa samme vis og setter alt inn paa at føre det gjensidige 
foretagende fram til seier, og paa aa løse de opgaver som det fører 
med sig. Hvis begge har denne «vilje til ekteskap» i dypeste 
mening, viljen til løsning av dette vidunderlige problem, som jo 
gjemmer en dyp hemmelighet i sig, da skal de i Guds navn ta 
hverandre slik som de er. For hvis de begge har viljen og er 
besluttet paa helt aa gi sig hen i opgaven, da kommer det i alle 
fall sikkert no retskaffent ut av det. Selvfølgelig under förutset- 
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ning av at de virkelig elsker hverandre, eller for aa uttrykke det 
anderledes: føler sig magnetisk tiltrukket av hverandre. Dette er 
vilkaaret. Uten at De er gjensidig tiltrukket av hverandre gaar 
det ikke. é 

Altsaa staar det klart: aa stille fordringer er en falsk og farlig 
metode. Denne overveielse frem og tilbake om nu den annen holder 
maal, denne sammenligning, dividering og maaling — for slik maa 
det jo arte sig naar man spør: svarer han til disse fordringer? —, 
forstyrrer den elementære naturs virken i den gjensidige tiltrekning. 
Den er en umiddelbar prosess som ikke maa forfuskes av slike 
undersøkelser. Her er bare et spørsmaal berettiget: føler du dig 
vel i hans eller hennes nærvær, virker det hjemlig, fortrolig, be- 
friende, løftende paa dig naar hun er tilstede, kjenner du at du 
lever sterkere og rikere i hennes selskap? Hadde du lyst til aa 
gjøre en spasertur til verdens ende sammen med henne? Slike 
spørsmaal klargjør for oss om den gjensidige tiltrekningskraft 
virkelig er levende tilstede. Men naar noen kan overveie om den 
annen har alle de egenskaper og interesser som man har uttenkt 
sig til sin elskede, saa blir det ikke no ut av det hele, da kan de 
to ganske visst gifte sig, men de vil, til trots for den mest ombyg- 
gelige forhaandsundersøkelse, opleve de største skuffelser. 


FRA KOMMUNISME TIL KATOLISISME 


Hvad er det for et underlig trekk som åpenbarer sig fra flere 
land, at førende, også penneførende kommunister blir kristne? I og 
for sig er det vel ikke mer underlig at en kommunist blir kristen 
enn at ethvert annet politisk sterkt levende menneske blir det. 
Og allikevel, slik som nå engang verden er, må det vekke opmerk- 
sombet. Man kan si om kommunismen hvad man vil, ingen kan 
se forbi at hos dem som velger den efter overbevisning, trenger 
denne overbevisningsdannelse meget dypt inn i selve personlighetens 
kjerne; der er noget sjelelig revolierende ved denne process, noget. 
som fremkaller sterkere bølgeslag i gemyttet enn vel nogen annen 
partiopgjørelse i vår tid. På denne bakgrunn ser jeg adskillige 
av de fenomener av religiøs art som i det ene land efter det annet 
viser sig i forholdet mellem ledende kommunister og kristendommen. 
Det tradisjonelle i den gamle socialisme var irritasjon over kirken 
og kristendommen som institusjoner. De tjente kapitalismen. Og: 
teoretisk voldte det marxistiske idégrunnlag at socialismen princi- 
pielt var positivistisk og anti-religiøs. Det var mere ytre mål enn 
egentlig indre idealer som satte sinnene i bevegelse. Der skjedde 
efterhvert som de gamle marxistisk innekserserede korporaler gled 
ut av ledelsen, en endring i socialdemokratiets stilling til religionen. 
Taktiske hensyn til massen måtte også, efter at denne vokste og 
kom til å omfatte store lag av folkelig religiøsitet, gjøre førerne 
betenkelige overfor en religions-fientlig politikk. Situasjonen var 
derfor allerede ved krigens utbrudd på vei til å bli en annen. Men 
det var mer en treghetens lov som virket, enn en nybruddsmakt. 
Aldrende partier tar ofte op nye linjer uten derved å bli fornyet. 

Et nytt parti startes ikke av «hensyn», og kommunistenes mest. 
iøinefallende egenskap var hensyns-løshet. Man behøver ikke frykte 
at de skal bry sig om religionen for å låne popularitet. Mens 
der over de eldre socialister, når de vendte sig til religionen var et 
sterkt preg av socialdogmatisk orientering, av allmene overveielser, 
av allmengyldig tilrettelegning (for eksempel hos Maurenbrecher og 
Goøhre), en hensynsfull, ofte upersonlig forsiktighet til alle sider, — 
er der noget voldsomt, personlig preget, oprindelig og subjektivt 
ved de kommunistiske religionsopgjør som foreligger. Religionen 
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vurderes ikke som kulturell faktor; den er personlig revolusjone- 
rende oplevelse. Den blir ikke humanitet, men frelse. 

Dette preg har fremfor alt de to opgjør som foreligger fra en 
svensk og en italiensk kommunist. I Tyskland har det mere vært 
forsøkt å nytte Jesus som agitator. På det «Socialproletariske» 
forlag Felsberg, utkommer i disse dage en hel serie evangelieutgaver 
for proletarer, hvor tegninger gir den kommunistiske kommentar. 
Kunstneren, Daniel Greiner, har også gitt ut en bok om «Jesus 
der Zimmermann», likeledes illustrert, hvor han på djerv vis 
$kildrer Jesu personlighet, tildels ganske gripende og sterkt, under- 
tiden monumentalt; men han forstår ikke kjernepunktet, det reli- 
giøse. Han ender i den rene uhyrlighet i så måte, når han mener 
å ha opdaget selvhevdelsen som det centrale i Jesu liv og i hans 
evangelium til andre. Tiltrots for dette er der i Greiners evan- 
gelietegninger, f.eks. i hans kullskisse: korset, en dyp forståelse 
av lysningen over lidelsen. Men det personlig livsfrelsende er helt 
tildekket. 

Den svenske kommunist-redaktør og agitator Ivan Oljelund hadde 
adskillige voldsomme både bøker, artikler og taler bak sig, da han 
nu siste jul utga årets mest omtalte svenske bok: «Med stort G». 
Med titelen vil han netop markere forskjellen mellem den avbalan- 
certe anerkjennelse av religionen i og for sig, den som skriver gud 
med et fellesnavns lille forbokstav, og den personlig grepne enten- 
eller-stilling overfor personligheten over alle personligheter, han 
som jeg selv har oplevet. Boken skildrer opgjøret, slik som det 
brøt frem og slik som det avklaret sig. Resultatet blev ikke vun- 
net gjennem tankearitmetikk, men det manglet ikke et tankeopgjør 
som sitt medium. Fremstillingen er ikke umiddelbart lett å følge. 
Den har en del bizarre trekk og adskillige dunkelheter. Det 
skyldes nettop gjæringens umiddelbarhet. Men resultatet er klart: 
han er blitt et nytt menneske. 

«Det år icke sant att månniskan år ett as. Det år icke sant 
att månniskan förlorat sin odödliga sjål. Det år icke sant att 
evighetens liv icke år till! Raka motsatsen år sann. Vi kunna 
icke leva utan Gud. Vi måste lida oss fram till tro på Gud. Nu 
skola vi bekånna Gud.» 

«Kristendomen år ett glådjeåmne, en hemlig kraft, en ovåntad 
förklaring, en kålla till nytt liv, en kolossal anhopning av sjålslig 
styrka, uppsamlad genom århundraden ur millionernas sjålar — 
allt detta år kristendomen, allt detta skall den vara; helt igenom 
aktiv och handlande — men först så blir den levande. Den skall 


358 KIRKE OG KULTUR 


levas — endast så frålsar och begripliggjør den — levas varje 
dag i det allra minsta liksom i det största.» 

«Kristendomen skall icke klargöras teoretiskt: den skall levas. 
Det år lösningen. Disputera icke om kristendomen, men gå du och 
bliv en kristen.» 

Det er ikke noe dårlig råd revolusjonens sjel her sender til 
gammel kristenhet såvel som til nytt hedenskap! 

Italieneren var også redaktør, forfatter og agitator. Giovanni 
Papimi styrte et blad som het «La Voci» (Røsten). Han var 
specialist i kraftuttrykk. Han var mannen som hadde sitt mål i 
sig selv. Han skrev boken om det færdige menneske, «Un homo 
fimto». En omskapelse trengtes såvist ikke. Det som skulde om- 
skapes var samfundsforholdene, og de skulde brekkes tvers over 
som råtne pinder. Dette var programmet i den næste bok «Søron- 
cature» - (stroncaré = bryte over, brekke av). Da jeg ivår var en 
stund i Italien, så jeg hans nyeste bok i alle bokvinduer. Den 
hadde titel som røbet en totalforandring i hans livssyn (utkommet. 
i Florenz 1921). Den florentiner som fortalte mig om ham, var selv 
dypt grepet av det som er hendt med mannen. Av indre gjæring: 
var han, det færdige menneske, ført til selvfordømmelse og hadde 
fått sin opreisning ved å gå til Jesu evangelium. Hans bok er 
en pilegrims vandring sammen med den Herre som har fått hans. 
liv og gitt ham det på ny, den skildrer Jesu jordeliv, «Storia di 
Cristo». 

Da jeg ikke selv kunde lese den på italiensk, bad jeg frk. Astrid 
Laquist, som dengang opholdt sig dernede og også før har skrevet. 
fra Italien til Kirke og Kultur, om å gi et inntrykk av innholdet. 
Hun skildrer særlig den helt katolske form som Papini har bøiet 
sig inn i. Han gikk efter en kort tid inn i den romerske kirke. 
Den gamle realist kunde nok ikke helt forsvinne, men lydigheten. 
under kirken har tatt hans sinn ganske fangen. 

Revolusjon og papisme har jo også ellers opvist merkelige psyko- 
logiske berøringspunkter. Et sterkere politikens pavedømme enn 
Moskva nu, har vel verden ikke sett tidligere. Også her det vold- 
somme brudds viljer bøiet i lydighet under én enestes diktat. Det 
er som om bruddet disponerer for underkastelsen. Her ligger år- 
saken til den psykologiske parallel som har vist sig mellem det 
politiske munkevesens korstogsfanatikere og den store middelalder- 
kirkes alt forsagende pavetjenere. Det bør ikke forbause oss at 
en kommunist blir katolikk. Politiske reformatorer blir ikke kirke- 
lige, de blir individualister og lager sig en religiøs sær-stilling på 
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noen ubetydelige kritiske anmerkninger som deres kloke hoder finner 


ut overfor kirken og dens bekjennelse. De revolusjonære derimot, 


er med det voldsomme i sin politiske oplevelse, ved rystelsen i sin- 
net, disponert for det ene faste punkt — om det kan finnes. Skulde 
det ha en del drapperier og attributter som de, om de hadde hatt 
god tid og vært oplagt til detaljundersøkelse, vilde støtt sig på, — 
netop i sinnets revolusjons-ekstase, gjør de det ikke. Der finnes 
vel ikke i historien en mer tragikomisk illustrasjon til dette enn 
Robespierre da han i spissen for revolusjonens koryfeer bøide kne 
og kysset fornuftens gudinne, rikt drapert og herlig henstillet i 
- religionens tempel, — i virkeligheten en av Paris's mest berømte 
og beryktede skuespillerinner. I forhold til dette er Papinis dåd 
edel og uten både tragedie og komikk. Det er å vente at sjelenes 
oprørthet kan gi oss adskillige enkelt-eksempler av denne art. Jo 
mer den forhåndenværende kirke står utenfor det politiske samfunds- 
kontroverser, desto mer tilbøielig kan slike sinn da bli til å gripe 
et sjelelig fast punkt i denne kirke. Heller ikke her bør det undre- 
oss at den katolske kirke viser sig å ha bedre chanser enn de 
politiskprotestantiske statskirker, som er fyllt av innbyrdes strid. 

Den hensynsløse kommunist Papini blev hensynsløst katolikk. 
Nogen nærmere detaljer i denne process får vi ikke av hans bok. 
Det nedenstående referat har like vel sin interesse ved det inn- 
blikk det gir også i katolisismen og i den rolle Papinis bok kan 
komme til å spille innenfor den. 


Eivind Berggrav. 


«Storia di Cristo» kom uti trykken 1921. Ilste oplag var på. 
20000 eksemplarer. Giovanni Papini stod som forfatter. Hans 
navn er godt kjent, skribenten og ateisten Papini hadde før samlet 
store skarer om sig. Man var nysgjerrig på hvad han denne gang 
"hadde å si. Han hadde før forstått å berede sitt publikum over- 
raskelser. Selvfølgelig bidrog disse ting til den nye boks store ut- 
bredelse. Men successen fortsatte også efter at sensasjonen var 
opbrukt. Man må innrømme at «Storia di Cristo» i 1921 var 
Italiens mest leste bok. Høi og lav har syslet med den, og her 
tatt imot den. Den blir ikke diskuttert, man taler bare om den. 
Spør man hvad som gjør den så kjær, får man det betegnende 
svar: den er så enkel. 

I dette svar ligger der mer enn man ved første øiekast kan se. 
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Det enkle viser sig i dens overraskende sider, dens likefremme for- 
telling, dens jevnhet, dens lettfattelighet. Men det preger den også 
i så måte at den ikke utfordrer ved kritiske bemerkninger, ikke 
bryter med det religiøse folks vaner, ikke reiser problemer og 
debatt. 

Boken er gjennem forfatterens innledning og ved sin hele tone 
et bekjennelsesskrift. Bekjennelsen gjeller både kristendommen og 
katolisismen. Papini er gått til kirken, han har funnet vei til 
«moderskjødet». Derfor er der nok ting i boken som kan fore- 
komme oss underlige. 

Det første som slår en er den djerve stil i skildringen av det 
hellige. Straks når han i juleberettningen bytter ut det kjente og 
av tiden overferniserte ord: født i en «stall» og i stedet sier: 
«Jesu blev født i et fjøs», får man et litet støt. Og skildringen 
videre er i samme stil, høist realistisk, men ikke slik at den ned- 
værdiger emnet. 

Hvor dristig et slikt tiltak er, forstår man først når man setter 
sig inn i hvad der er katolsk vane. For oss protestanter klinger 
det høist selvfølgelig når Papini sier: «Jesu levde sitt liv som 
den ringeste blandt de ringe». For vulgær vanekatolisisme er 
dette uhørt. Fra barndommen har den fått innsuggerert forestillin- 
gen om jomfrusønnen som i krybben stråler av juveler og omgis 
av purpur. Når kirkens prakt er så stor, så var vel dens Herres 
mange ganger større. dJule-sceneriene i katolske kirker omgir 
barnet med en utrolig mengde juggel og stas. Det kan nok være 
at mangen from katolikk vil studse ved å se at presteskapet gan- 
ske uten rett og støtte i skriften har stelt til slike fremstillinger. 

Her er derfor «Storia di Cristo» ikke litet revolusjonerende. Men 
den støter likevel ikke kirken, fordi den innfører det hele så fromt, 
stiller det under synspunktet å ville fremheve den dype fornedrelse 
som det betød at Guds sønn ikledde sig menneskeskikkelse. Bokens 
sikte er absolut ikke kritisk. Det ser man også på den ting, at 
Papini ikke er så nøie med kilder. Ved siden av evangelierne har 
han til komplettering av barnetiden hentet trekk fra det såkalte 
Maria-evangelium. Også ellers lider hans Storia av ikke å ha gjort 
forskjell på historie og legende, skjønt man må innrømme ham at 
hans legender er godt valgt, og kilden er altid opgitt. 

Fremstillingen holder sig trofast innenfor katolsk bekjennelse; 
ikke den minste tråd stikker utenfor den anerkjente katolsk-dog- 
matiske vevning. Men det er likevel ikke forgjeves at den mann 
som fører pennen i lange år har vandret hinsides den katolske murs 
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grenser. Man merker både på stilen og på innholdet at iallfall det 
kirkelige støv ikke har rukket å legge sig over hans sjel. 

På ett punkt må hans troskap mot beretningen i Det nye testa- 
mente særskilt anerkjennes. Det er høist forbløffende at i et katolsk 
bekjennelsesskrift Jomfru Maria knapt nevnes. Maria-dyrkelsen 
er til den grad innvevet i all katolsk tankegang, at man forbløffes 
over at i en skildring av Jesu liv, Maria så godt som ikke fore- 
kommer. Om Papini som dreven skribent hadde villet holde sig til 
kilderne, så er jo evangelierne nokså fri for å gi henne en central 

- stilling. Men Storias forfatter kommer også med egne refleksjoner, 
og her hadde der vært god plass for jomfrudyrkelsen. Men ikke 
engang bebudelsen antydes! 

Andre ganger kan man forundres over hvad en ellers klok mann 
har akceptert uten å blunke av krass katolsk utlegningsteologi. 
Overalt støter man på den katolske agitasjons skjematiske godkjennelse 
eller fordømmelse av kulturlivets og historiens forskjellige fenomener. 
Forordet har nogen angrep på Nietsche, smutspressen verdige. Om 
mulig endnu verre er bladene om Herodes og Augustus. Papmi 
lovpriser efter katolsk resept Virgil, men spotter og forhåner 
Horats. 

Selv om Giovanni Papinis bok efter sin tendens sannelig ikke 
er noen brannfakkel, kan den komme til å virke som en slik. 

Det enkle har altid vært farlig for katolisismen. Da protestantis- 
men hadde åpnet Bibelen og gitt den til hvermann, måtte Paven 
tilslutt se å komme efter. Det gikk ikke an i en så fornuftig og 
bevis-lysten tid som vår å la kjetterne alene om å utbrede kilderne. 
Derfor heter det nu også fra romerkirken: Les bibelen, — men 
vår bibel, d. v. s. den efter Vulgatas versjon oversatte, med vår 
innledning, våre forklaringer, anmerkninger og utlegninger. — «Kir- 
ken ikke bare forklarer den hellige skrift», heter det i forordet, 
«kirken kompletterer også dens innhold». Den «overnaturlige åben- 
baring» inneholdes nemlig ikke bare i de hellige skrifter, men også 
i den uskrevne tradisjon som alene kirken forføier over. Legg så 
til det «Kompletterte» nytestament hele staffasjen ved kirkelivet og 
gudstjenesten, så vil man forstå at det enkle er en farlig lyskaster 
for Roms aktører. Papinis bok gir de religiøse begreper eu enkel 
og enfoldig drakt, man møter dem ansikt til ansikt; de griper 
umiddelbart ens sinn og tanke. Røkelsen og prestemumlingen er 
borte, virkeligheten får selv øve sin dragning uforstyrret. Ved å 
vekke sansen for evangeliernes enkelhet hos store masser, kan 
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Papinis bok bli et morgengry. Også på italiensk foreligger jo 
valdensernes, de få og små og utrettelig trofaste valdenseres helt 
udekorerte Nytestamente. 

Og det Italien som drar ånde idag er ikke lenger det gamle pave- 
veldets land. Til trots for all vankundighet og til trots for sitt 
innsnørede åndsliv har dog dette folk kjempet sig frem gjennem 
både ytre og indre kriser uten å vere bukket under. Hvor ofte 
kan man ikke nu børe ute blandt folket: «Å, protestant eller 
katolikk, det kommer ut på ett, vi har den samme Gud; Han er 
een; Han hjelper oss alle sammen; de kan si om den ting hvad 
de vil i kirkene». Slik lød det nok ikke for 20 år siden. For 
20 år siden hadde sikkert også «Storia di Cristo» vært en umulighet. 

Man kan innvende at en fremstilling som så alldeles holder sig 
innenfor Oredos7grenser ikke kan bringe noen friskhet og frigjørelse. 
Hadde boken vært dristigere, vilde den imidlertid kommet på kirkens 
sorte liste og vært forbuden. Den kunde nok like fullt blitt lest, 
men nettop de fromme vilde møtt den med mistro og ha verget sig 
mot den. Nu verger de sig aldeles ikke. Det er dette som gir håp. 


Astrid Laquisi. 


EERTERATUR 


Den siste viking av Johan Bojer. 
Roman. (Gyldendal). 


Jeg kom tilfeldig over Johan 
Bojers bok nede i Sverige, og har 
lyst til at dens verdi også skal stå 
anmerket i Kirke og Kultur. 

Der er to ting i boken som gjør 
at man blir gla i den. Det ene er 
et bestemt og i sig selv avsluttet 
kapitel i den, som jeg skal nevne 
mer om nedenfor. Det andre er 
helbetsbilledet -som man sitter til- 
bake med i sinnet av fiskernes strev 
og strid på Lofoten. 

Jeg sier med forsett helhetsbille- 
det. For «Den siste viking» er ikke 
i enkeltheter kunstnerisk hel og av- 
veiet. Der er kommet med detaljer 
her og der, ord og vendinger og 
trekk, som virker forcert, laget, vil- 
let, overdrevet. For det meste er 
det lykkedes forfatteren å la det 
sterke, innbitt djerve «Viking»-sinn 
få gjøre sig gjellende uten for vold- 
somme attributter. Men så har han 
ikke kunnet stå for fristelsen til å 
smøre for tykt på en gang imellem. 
Dette virker til å sprenge stemnin- 
gen. Bojer vil være kraftig og 
trykker voldsomt på pennen; men 
han opnår bare at pennen skjærer 
igjennem papiret og der blir en 
prosaisk flenge som generer leseren. 

Bojer har ellers dennegang skrevet 
en roman uten nogen kjærlighets- 
- historie til rød tråd. Det er godt 
gjort, og vi følger like spent med. 
Men så er det som om han efterpå 
har tenkt: :Donnerwetter, vi må jo 
- ha inn noen kraftdoser av erotikk! 


1 


Og så har han med veterinærverktøi 
spekket inn noe saftig her og der, 
sommetider ganske planløst. 

Så meget underligere er disse 
stemningsbrudd som Bojer ellers har 
lagt sin skildring i et bhøit plan. 
Ikke at den er tertefin i vendingene 
og avdempet i hendingene — tvert 
imot. Men det er allikevel ikke 
«realistisk» fortellemåte vi har for 
oss. Den er dramatisk, men sam- 
tidig idealistisk. Dette idealistiske 
ligger i den rolle som sinnelag, 
hjertelag, bhugmål spiller for de 
grovskårne mannfolkene vi lærer 
kjenne . . «Han Elezeus Hylla kunde 
ikke sove der framme i løftingen 
den natten før de skulde over Vest- 
fjorden. Han lå og tenkte på siste 
søndagen han var hjemme. De 
skulde ha gått til alters sammen, 
hun Berit og han, og istedet kom 
han til å være så hard ved henne 
om morgenen, . . og i kirken stod 
presten og sa at vi alle en dag skal 
møte Guds ansikt» — Om det så 
er den mest råbarkede av dem alle, 
han «Jakob med liltfoten», så sør- 
ger Bojer for at vi finner fram til 
et hjerte hos ham. Det er et mester- 
stykke, en seir for Bojers eget varme 
hjerte, at han presenterer OSS den 
harskeste samling hæljernsmannfolk 
som noen roman vel kan ha, — og 
det ender med at det er ikke en 
eneste blandt dem som vi ikke har 
fått no tilovers for. 

Som et kunstnerverk for sig, lik 
et fint meislet hostie-hus midt i 
mellem —råtthuggne —gråstensmurer 
finner vi så skildringen av alter- 
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gangen i Trollfjorden. I dette ka- 
pitel ligger der en så sterk ærbø- 
dighet bakenom, at den har hindret 
også enhver kunstnerisk utglidning. 
Her er ingen =affektasjon, ingen 
kjekkheter. Alt er avdempet og på 
samme gang sterkt — lik en sjø- 
støvlekar som går på tå over gul- 
vet for en syk hustrus skyld. 
Denne nadverdseene i et nødskur 
reist av rå planker i en ellers 
ubebodd fjord, utført av en fisker, 
i formen like så varm og ekte som 
kirkelig uautoriseret, forekommer 
mig å være et klenodie både for 
kirke og litteratur. «Kameratene så 
at det var kleint med han Elezeus 
Hylla. Utenfor i fjorden stod fisken 
tykk, rikdommen lokket. Elezeus lå 
alene i strandskuret. Det grov og 
gnog i samvittigheten deres, mens 
de halte fiskerikdommen op. Hvad 
gagner det et menneske . . . Da de 
kom hjem, skjønte de at det var 
lungebetendelse han hadde. Somme 
tider snakket han i vildelse, som- 
metider var han klar. Men alltid 
var det angeren overfor kona og 
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godheten overfor henne som kom 
fram i hans ord. Da kom det efter 
en stilhet: «Eg må få gå til alters, 
. . eg må få forlatels.» . . . Karene 
flyttet litt på sig; de turde ikke se 
på hinanden. Ansiktene blev som 
forvandlet; det var som om de 
gjenspeilet hvad der foregikk i den 
sykes sinn. Efter en del rådvillhet 
fant de utvei i et ord som den 


senest konfirmerte blandt dem, 
husket fra forklaringa: «I nødsfald 
kan enhver kristen . . .» Men hvem 


av dem turde kalde sig kristen? De 
var like langt. Men nøden blev bare 
større hos den syke. «Eg må få gå 
til alters, . . ellers er eg fortapt». 
— — Da løftet en av dem øinene 
og så på Henrik Rabben. Han hadde 
alltid vært en så real og renskåren 
og godhjerta kar. Snart så alle på 
ham, som om de sa: Vi velger dig». 
— — Det er ikke værdt å gjengi 
stykkevis det som følger. Jeg 
gjentar at dette kapitel er en liten 
herlighet ganske for sig selv. 


Eivind Berggrav. 


Melding til leserne. 
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